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मुन्मूलाल भ्रीवास्तव के प्रबंध से (राजा) रामकुमार-प्रेंस, लखनऊ में मुद्रित 


प्रवान सम्पादक का वक़न्य 


भारतीय विद्या मवबन---बंबई की भारतीय संस्क्रति की 
एक संस्था--को एक “बुक युनिवर्सिटी” अर्थात्‌ एक पुस्तक- 
माला की अपेक्षा थी जिसके अध्ययन से उच्च शिक्षा के प्रयो- 
जन की पूर्ति हो जाय। इसके अनन्‍्तगंत ऐसे साहित्य को 
विशेष महत्त्व दिया जायगा जो भारत की गम्भीरतर भावनाश्रों 
“को व्यक्त करे | 

इस दिशा में पहले कदम में ही यह तय किया गया हें 
कि “जनरल-एडीटरों” द्वारा चुनी गई १०० पुस्तक अँगरेजी 
में प्रकाशित की जाये, और इनमें से ५० पुस्तकों का प्रकाशन 
काय तुरन्त शुरू कर दिया जाय । ये पुस्तकें लगभग २०० से 
लेकर २५० प्रृष्ठों तक की होंगी। अंगरेजी संस्करण का 
मूल्य १॥ ) [ ओर हिन्दी संस्करण का मूल्य प्रति पुस्तक 
२।) | हांगा । 

इरादा यह भी है कि इन पुस्तकों को तथा दूसरी 
किताबों को आठ भिन्न-भिन्न भारतीय भाषाओं भें--जैसे कि 
( १ ) हिन्दी, (२ ) बंगाली, (३) गुजराती, ( 9) मराठी 
(५) तामिल, (६) तेलग, (७) कन्नड़ और ( ८) मलयालम 
में---प्रकाशित किया जाय। साहित्य के इस सामान्यतया 
व्यापक ल्लोत से, पाठक विश्व की और भारतीय साहित्य की 
विचार-धाराओं को दृदयंगम करने में समर्थ होंगे। इस वाड मय- 


(५ ख ) 


वारिधि में भाषा-रूपिणी महोमियों की विभिन्नता होने पर भी 
प्रेरणा] और मावना-रूपी अगाघ जल समान रूप से भरा है । 

इस योजना के अन्तर्गत <०० ग्रन्थों का मुद्रण-प्रकाशन 
अपेक्तित है जिसके लिए एक अखिल भारतीय संगठन” तथा 
विशिष्ट साधनों की आवश्यकता हैं |इस योजना को सुसंगठित 
आर कार्यान्वित करने में यह “मवन' विशेष प्रयत्नशील हैं | 

बतमान युग की विशेषताओं को सबंथा दृष्टि में रखते 
हुए यह 'भवन' अपने ध्येय के अनुरूप भारतीय संस्कृति के 
समन्वय का समथंक हैं और उसकी मुख्य मौलिक विशेषताओं 
के पुनरुञीवन का भी । जेंसे कि--- 

( १ ) मनुष्य को स्वातन्द्रय की ओर ले जानेवाली 
स्थितियों के समन्वय के साथ-साथ मानत्र जाति की प्रतिष्ठा, 
जिससे कि वह अपने ही स्वभाव और सामथ्य के अनुसार 
विकासशील बने । 

( २ ) नैतिक व्यवस्था के ढाँचे के भीतर ही मनुष्य के 
कार्यकलाप और सामाजिक संबंधों में अनुरूपता । 

( ३ ) जीवन-संबंधी सजनात्मक कला की प्रेरणा-- 
जिसके द्वारा मानवोचित वृत्तियाँ प्रगति करते-करते उत्कृष्ट ताओं 
में परिवर्तित होती हैं, ताकि मनुष्य इश्वर का निमित्त-मात्र बन 
जाय और इश्वर का विश्व में एवं विश्व का ईश्वर में साक्षात्कार 
करे | 

यह बहुत उपयुक्त हुआ हे कि बुक यूनिवर्सिटी की 
प्रथम भेंट महाभारत का संक्षिप्त सस्करण हे जिसे श्रीचक्रवर्ती 
राजगोपालाचाय जैसे सुयोग्य पुरुष ने लिखा है। ये महानुभाव 


( गण) 


आज के प्रतिष्ठित भारतीयों में से एक महापुरुष हैं। दूसरी 
पुस्तक गीता! के विषय में है जिसे श्री यत्, वी. दिवातिया 
([. ४. [0५०09) ने लिखा हे |# ये महोदय कानन के 
ख्यातनामा विशेषज्ञ हैं और दशनशाख्र के थध्येता भी | 
शताब्दियाँ बीत गई जब कि घोषित किया गया था कि “जो 
इस ग्रन्थ रज्न में उपलब्ध नहीं हे, वह अन्यत्र भी नहीं है।” 
अ्राज २५ सदियों के बाद भी हम यही बात दुह्राकर कट्द 
सकते हैं | जो गीता को नहीं जानता, वह जीवन को, उसकी 
आजमाइशों को, उसके कष्टों को और उसकी महत्ता को 
नहीं जानता । 
महाभारत केवल ऐतिहासिक पुस्तक नहीं हैं। वह एक 
रोमांस' भी है , वीर पुरुषों और वीराज्ननाओं की कहानी है 
जिनमें से कुछ व्यक्ति दिव्य कोटि के थे | वह पूणतया एक 
साहित्य-ग्रन्थ है, जीवन-संवंधी समग्र आवचारों का ग्रन्थ हैं, 
आर बह सामाजिक, नैतिक तथा चिन्तन का एक 'दशन- 
ग्रन्थ हैं। गीता' उसका हृदय है जो गीता कि धार्मिक ग्रन्थों 
में उत्कृष्ट हें, जो आख्यान की दृष्टि से श्रेष्ठ हे और जिसके 
१ ? वें अध्याय में क्रम प्राप्त 'दिव्य-दशन' हैं । 
भारत का प्राचीन एवं नवीन साहित्य, उसकी सभी 
भाषाओं के माध्यम से, वाह मय के एसे विशाल भंडार में 
केन्द्रीकृत किया जायगा, जो कि सबके लिए सुलभ हो। 
इन्हीं सिद्धान्तों का प्रतिपादन करनेवाले अन्य भाषाओं के 
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# अन्य पुस्तकों के साथ इम दोनों पुस्तकों के भी हिन्दी संस्करण 
क्रमक्षः प्रकाशित हागे। 


( घ ) 


अन्थ भी इस भंडार में शामिल कर लिये जायेंगे। मैंने यह 
अनुभव किया है कि सांसारिकता अपने अनाबृत रूप में हमें 
बहुत अधिक घेरे हुए दँ । ऐसी परिस्थिति में पुस्तकों द्वारा 
प्राप्त सौन्दय और जाग्रत्‌ की गई अभिलाषा हमें जितना 
अधिक ऊपर उठावेगी, हमें अनुप्रेरित और समुन्नत करेगी, 
उतना अधिक और कोई पदार्थ नहीं कर सकता | 

मैं उन सभी व्यक्तियों को धन्यवाद समर्पित करता हूँ 
जिन्होंने 'भवन' के इस विभाग के कार्य को सफल बनाने में 
सहायता प्रदान की है और उसके निमित्त कार्य किया है | 


१, क्वीन विक्टोरिया रोड, 
.... नई दिल्ली, के० यम० मुंशी 
ता० ३ अक्टूबर, १९५१ ई० 


भूप्रिका 
हजारों वष बीत चुके जब कि इस प्राचीन भ्रूमि के वन- 
प्रदेशों से वेदों और उपनिषदों के ऋषियों की संगीतमयी 
वाणी ग्रतिध्वनित हुईं | इन ऋषियों के मुख से इस विश्व की 
अद्भुत सृष्टि की प्रशंसा में गध-पद्यममयी वाणी सहसा फूट पड़ी 
थी। उनके चतुर्दिक जो प्राकृतिक घटनाएँ हुईं, उनके प्रति 
उन्होंने बौद्धिक भ्रमिका पर सूचम दृष्टि से विचार किया और 
एक ऐसे उत्कृष्ट तत्व को प्राप्त किया जिसकी कि उद्धोषणा 
उन्होंने विश्व में व्याप्त और विश्व को संचालित करनेवाले 
आत्मतत्त्व के रूप में की। उन ऋषियों ने अपने आह्वादातिरेक 
में गान किया था:--- 
“अमरतत्त्व के हे संतानो ! 
सुनो ! ज्ञात है मद्ापुरुष यह | 
अन्धकार के परे सूय-प्रभ ॥ 
केवल जिसे जान लेने से 
मृत्यु-संतरण हो जाता ॥ 
इसे छोड़कर अन्य मार्ग , 
है भी ज्ञात नहीं होता॥ 
, « इन ऋषियों की ये चेतनाएँ इसमें पुणारूपेण उपलब्ध 
हैं, और इजारों वर्षों का अन्तर- होने पर भी उनकी नवीनता 


में तनिक-सा भी हास- नहीं -इुआआा है । आधुनिक युंग में 


[ २ | 


सम्यता का इतना उत्कष होने पर भी एवं दर्शन और विज्ञान 
के क्षेत्र में लोकोत्तर विकास होने पर भी मानव-समाज ने 
श्रब॒ तक ऐसी कोई वित्रेचना प्रस्तुत नहीं की जो उन भाव- 
नाओं की अपेक्षा उत्कृष्ट हो | 

जिस प्रकार भौतिक संसार में प्राणियों का त्रिकास 

होता रहता है उसी प्रकार आध्यात्मिक क्षेत्र में धार्मिक भाव॑- 
नाओं का विकास होता है। मैंने इन प्रष्ठों में इन्हीं भावनाओं 
का क्रमिक विकास अति प्राचीन समय से लेकर उपनिषरद्दी 
तक प्रस्तुत करने का प्रयत्ञ किया है। | 4 

' यह वे पत्रित्र प्रन्थ हैं जो युग-युगान्तर से स्वतः प्रभांण 
माने जाते रहे हैं, और जिनके उल्लेखों की सत्यता के सम्बन्ध 
में कोई शुंका नहीं की जा सकती। इनके बाद का. समग्र 
ब्राढ मय स्वृतियों के संहित इन्हीं सदग्रन्थों की भावनाओं 
से अनुप्राशित है। जब भी किसी प्रकार के सामाजिक 
परिवतेन की अपेक्षा हुई. तभी उसके अनुमोदन के लिए 
वेदों का ही आश्रय लिया गयां। बेद. ही भारत के लिए 
उत्कृष्ट परम्परागत उत्कृष्ट ग्रन्थ हैं, जिनमें निहित संस्कृति के 
कारण भारतबष को संभ्य संसार में चिरंतन रूप से उच्च 
स्थान प्राप्त है | । 


प्रत्येक संस्कार में तथा प्रत्येक थज्ञ में घनी और निधन 
के गृद्द में समान रूप से इन्हीं के सूक्त गायें जाते हैं । 

आधुनिक युंग में भी थुंद्ध की भावनाओं से आक्रान्त 
संसार के लिए उनके चिरंतन मल्य आज भी उपयुक्त हैं । इस 
प्रन्थों से, जौ कि प्राचीन भारत के बहुमूढूय साहित्य-प्रस्य हैँ 


[ ३ ), 


एक विशेष प्रकार का संदेश प्राप्त होता है जो कि देश और 
काल के कृत्रिम बंधनों के परे हैं | 

इस भमिका को समाप्त करने के पहले मैं माननीय डाक्टर 
के० एम० मुशी के प्रति हादिक कृतज्ञता प्रकट करती हूँ 
जिनकी प्रेरणा के बिना यह ग्रन्थ न लिखा जाता | साथ हा 
श्रीशान्तिलाल तोलत को में धन्यत्राद देती हूँ जिन्होंने मुझे 
अनेक बहुत उपयोगी समाव दिये । 

यदि आजकल के लोग वैदिक और वेदान्त-दशन की 
शिक्षाओं को आत्मसात्‌ कर ले तो संसार में निराश होने का 
कोई कारण नहीं है | ये शिक्षाएँ हर समय मानव्र के लिए 
उपयुक्त हैं और रहंगी ; क्‍योंकि जिस प्रकार के संसार का भान 
प्राचीन ऋषियों ने किया, वह शाश्वत रूप में नवीन ही है । 


बंबई, 


जनवरी २६, सन्‌ १६५२ ३० | शकुन्तला राव शास्त्री 
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नवीन जगत से प्राप्त 
लालसाएँ 
अध्याय * 
बेद्‌ 


प्रगतिशील हम हैं, हम हैं, 
(्‌ः 
गतिमान्‌ काल-पवत की ओर । 
६ 8. 
स्त्रणोमयी रत्रि-भा से युत हो, 
यथावसर, निज गति के साथ ॥ 


भारतवर्ष के धार्मिक विकास का इतिहास देश में विद्यमान 
धार्मिक साहित्य से: ही मुख्यतया संकलित किया जा सकता 
है। भारत का प्राचीनतम घार्मिक साहित्य जो हमें उपलब्ध 
होता है वह वेदों के रूप में ही हे। वेद इस देश के सबसे 
पवित्र धर्मे-प्रन्थ माने जाते हैं। उनका निर्माण-काल निश्चित 
रूप से निर्धारित नहीं किया जा सकता, परन्तु वे अवश्यमेत्र 
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अति प्राचीन और भिन्न-भिन्न काल के हैं | अधिक समय तक 
वे भारत के आय निवासियों के भिन्न-भिन्न वर्गों में बिखरे 
रहे | प्रत्येक प्रमाण के अनुसार यह सिद्ध हे कि भारत में 
लेखनकला कुछ बाद में आ।विष्कृत हुई | चारों वेदों में प्राचीनतम 
वेद ऋग्वेद के मंत्र या सूक्त भारत में लेखनकला के बहुत 
पू्ष रचे गये थे | बहुत समय तक ऋग्वेद के सूक्तों का 
संरक्षण पीढ़ी दर पीढ़ी गुरु-शिष्य की मौलिक शिक्षण 
परम्परा द्वारा होता रहा । यथाथ में बैदिक मन्त्रों का लिपि- 
बद्ध किया जाना हाल की घटना है। इस समय भी प्राचीन 
रूढ़िवादी परम्परा है कि उनका शिक्षण विशिष्ट शिक्षकों 
द्वारा मौखिक रूप से होता हे, न कि लिखित ग्रन्थों से । 

. भारतीय मस्तिष्क में यह दृढ़ परम्परा स्थिर है कि वेद 
मनुष्यकृत नहीं हैं, प्रत्युत ईश्वर द्वारा प्रादुभ्गनत हैं। इसी से 
यह प्रकट होता है कि वतंमान रूप में बेदमंत्रों का संकलन 
उनके निर्माण के बहुत दिन बाद तक नहीं हुआ था और 
इसी बीच उनके उद्गम और रचयिताओं को लोग त्रहुत कुछ भ्रूल 
गये | आजकल की यह मान्यता कि चार ऋषियों ने मौलिक 
रूप में चारों वेदों की रचना की और बाद में आधुनिक रूप 
में उन्हें व्यास ने विभाजित और क्रमबद्ध किया, बहुत 
लचर है । वास्तविक ग्रन्थों के ज्ञान की न्‍्यूनता के कारण ही 
इस भावनां का विकास दीघकाल तक होता रहा। इस 
परम्परा के पीछे इस सत्य का अंश निहित है कि वेदमंत्र, 
जिनकी रचना भिन्न-भिन्न लोगों ने भिन्न-भिन्न समय 
आऔर स्थान में की, अपने बतमान रूप में व्यक्तिविशेष 
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द्वारा अथवा अधिक संभाव्य रूप से व्यक्तियों के समुदाय रा 
एकत्र और क्रमबद्ध किये गये | यह व्यक्ति या समुदाय कौन था 
अथवा इस काय का सम्पादन किस समय हुआ, यह निर्धारित 
नहीं किया जा सकता, परन्तु बेदों के क्रमबद्ध करने की 
विचारधारा यथाथ रूप से सत्य है । 

इसमें कोई संदेह नहीं कि बहुत दिनों तक वेदमंत्र भारत 
के आर्य निवासियों के विभिन्न वर्गों में बिखरे रहे | वे भिन्न- 
भिन्न समय में विभिन्न व्यक्तियों द्वारा रे गये और मौलिक 
प्रणेताओं के शिष्यों और सम्बन्धियों द्वारा संरक्षित किये 
गये । देवी उत्पत्ति के सिद्धान्त की विचारधारा, अपने उदार 
अर्थ में, यदि उद्भ्रृत हो सकती हैं तो केवल विवेक॒हीन और 
अन्ध-भक्ति के युग में जब कि मूल-प्रन्थों से लोगों का सम्पर्क 
कम रहा हो, क्योंकि तक और अनुभव के विचारों को छोडकर 
सक्तों में निस्संदेह उनके मानवी कृति होने के चिह्न स्पष्ट हैं | 
अनेक सूक्कों के मंत्रपाठ में रचयिताओं के नामों का भी उल्लेख 
है । उदाहरण के लिए, ऋग्वेद के प्रथम मंडल में बासठव 
सूक्त के श्रन्तिम मंत्र में लिखा है, “हे इन्द्र ! गौतमपुत्र बुध 
ने हम लोगों के लिए आपके इस नये सूक्त की रच्ना की है ।” 
दूसरें मंडल का उनन्‍्तालीसवाँ सूक्त इस प्रकार समाप्त होटा है 
“अशि्विनी देवताओं के गृण-संकीतेन में गृत्समद ने इस नत्रीन 
प्रशंसात्मक सूक्त की रचना की ।” दसब मंडल के तेईसववें सृक्त 
के छूटे मंत्र में लिखा हैं, “हे इन्द्र, आपकी प्रतिष्ठा में विमदों ने 
इस नये सूक्त की रचना की हे ।” इस प्रकार के उल्लेख वैदिक 
मंत्रों में अनेक दें | बेदकालीन ऋषियों ने स्वरचित सूक्तों के 
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मंत्रों में अपने नामों का परिचय दिया है, जैसा कि भारत में 
चारणों और गायकों के समाज में था और जैसी कि प्रथा 
अब भी वर्तमान है। यद्द भी विवाद का विषय नहीं द्वो 
सकता कि सूक्त ऋषियों को किसी के द्वारा ज्ञात कराये गये; 
क्योंकि वे प्रायः स्वय॑ कहते हैं. कि ये सूक्त नये हैं जिन्हें 
उन्होंने बड़े परिश्रम से रचा है। हमने इस सूक्त की रचना 
अपने ज्ञान और योग्यता के अनुसार की है'। जिस प्रकार 
एक कुशल और बुद्धिमान्‌ शिल्पी रथ का निर्माण करता 
हे, उसी प्रकार हे अग्नि, हमने आपकी स्तुति में यह सूकत 
रचा है| 

इस प्रकार, जैसा कि प्रत्येक देश और काल में होता रहा 
है, भारत में इन आर्य निवासियों ने, जिनमें कि कविल्वशक्ति 
थी, छुन्दोबद्ध रचनाओं द्वारा अपना गायन आरम्भ किया। इस 
पर संदेह हो सकता है कि आरम्भ में इन सूक्तों का प्रयोजन 
ओर प्रणयन यज्ञ के लिए था; परन्तु यह तो स्पष्ट द्वी है कि 
पुरातन काल से इन कवियों की महती प्रतिष्ठा रही है. और 
उनकी रचनाएँ बड़ी सावधानी से सुरक्षित की गई हैं। काल- 
क्रमानुसार कवियों और गायकों के प्रसिद्ध बंशों का विस्तार 
हुआ । प्रत्येक वंश ने कवियों के इन सूक्तों की एक बहुमूल्य 
बपौती मानकर सुरक्षित रखा। इस प्रकार कुछ सूक्तों का 
संग्रह विख्यात ऋषियों के नाम से संबद्ध हो गया, जिनके 
नाम वशिष्ठ, विश्वामित्र, वामदेव, गृत्समद, अन्रि, भरद्वाज 
आर करण्व हैं । इनमें से प्रत्येक संग्रह चिर्काल तक स्व्र॒तन्त्र 
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रूप से प्रथक रहा । यह सम्भत्र है कि आरम्भ में बहुत समय 
तक दरएक वंश ने अपने सूक्तों का ही यज्ञ में प्रयोग किया 
हो | क्रमशः ये स ग्रह आदिम निवासियों के अनेक समुदायों 
में प्रचलित हो गये और इतना तो निश्चय ही है कि उनमें 
से सबसे उत्तम संग्रहों का अधिक प्रचार हुआ | समाज में 
सामूहिक एकता और राष्ट्रीय चेतना के बढ़ने पर, इस समस्त 
काव्यमय साहित्य के संकलन की आवश्यकता हुई। इस 
प्रकार उस ग्रन्थरत्ञ का निमोण हुआ जिसे श्राज हम ऋग्वेद 
कहते हैँ । 

परन्तु इसके बहुत पहले कुछ सूक्त विशेषरूप से यज्ञीय कार्यों 
के लिए प्रयुक्त हो चुके थे। उदाहरणाथ, कुछ मंत्र केबल 
गाने के लिए होते थे, कुछ यज्ञ की अग्नि प्रज्वलित होने 
पर गाये जाते थे और कुछ का ज्ञान सोमाभिषेक-सम्बन्धी 
कृत्य के समय किया जाता था। इस प्रकार विशेष काय के 
लिए विशेष मंत्र-संग्रह प्रचलित हो गये। जिन मंत्रों का 
उपयोग गायन के लिए होता था उन्हें सामन्‌ कहा जाने 
लगा और कालान्तर में अनेक मंत्र गाने के लिए चुनकर 
अलग कर लिये गये | इन सब मंत्रों का सामवेद में अन्तभौव 
हुआ | इन्हीं मन्त्रों के दूसरे समुदाय का प्रयोग यज्ञ-सम्बन्धी 
अनेक कार्यों में पढ़ो जाने के लिए होने लगा ओर इन्हें 
यजष का नाम दिया गया । यह सत्य है कि इन संग्रहों के 
निर्माण में बहुत समय लगा होगा । इस प्रकार विभिन्न सूक्तों 
का स ग्रह बनने लगा, यहाँ तक कि ये अपने वरततमान कलेवर 
ओर विस्तार में आ गये। ऋग्वेद आय लोगों के पवित्र 
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पुरातन साहित्य का वह सामान्य ग्रन्थ है जो सुरक्षित रखने 
के उपयुक्त समका गया तथा चारों बेदों में यह ग्राचीनतम 
स्वीकृत हुआ | परन्तु इसका यह निष्कर्ष नहीं हैं कि ऋग्वेद 
की रचना या उसके अन्तभू त सूक्तों की रचना अन्य वेदों के 
आरम्भ के पहले हो चुकी थी। इससे इतर अन्य वेदों की 
रचना किसी सीमा तक, बहुत कुछ साथ ही शरू हुई होगी | 
यह सम्भव है कि उनमें से किसी एक की रचना का आरम्भ 
कुछ पहले से ही हुआ हो, ओर किसी एक पहिता की रचना 
उसके बाद पूर्ण हुई हो। ऋग्वेद में ही हमें सामन्‌ शब्द का 
प्रयोग मिलता है, “हे इन्द्र ! गाये जाते हुए सामन्‌ को स्‌नें ' | 
सामन्‌ उनके पास पहुँचते हैं |?” 

इन वाक्यों से यद्द सिद्ध होता है कि ऋग्वेद के सम्पण 
होने के पहले कुछ मंत्र, विशेष रूप से सामन्‌ के नाम से 
विख्यात थे | यह सम्भत्र है कि ऋखेद का संकलन सामवेद 
आर यजुर्वेद के साथ ही हुआ हो | 

अब ऋग्वेद के सम्बन्ध में विचार करने से--जिसमें कि 
सामत्रद के अ्रधिकततर और यजुर्वेद के भी बहुत से 
मंत्र हैं--ऐसा प्रतीत होता है कि इस वेद का यज्ञ-सम्बन्धी 
कोई विशेष प्रयोजन न था | यह आयों के काब्यमय साहित्य 
का एक सामान्य संग्रह है । इसमें कुल दस हजार से कुछ 
अधिक कविताएं हैं जिनमें प्रत्येक में दस मंत्रों का औसत है। 
जो संहिताएँ हमें मिली हैं उनमें दो प्रकार के मंत्रों के 
विभाजन हैं। पहला दस भागों में है, जिनमें से प्रत्येक भागे 
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मण्डल कहलाता हैं | दूसरा आठ भागों में .है और उसके 
प्रत्येक भाग को अष्टक कहते हैं। प्रत्येक अष्टक फिर आठ. 
आठ अध्यायों में विभाजित हे, और प्रत्येक अध्याय कई वर्गों 
में | मंडल अलग-अलग कव्रिताओं में ब टे हैं | इन भागों को 
सूक्त कहा जाता हैं। मंडलों और सूक्तों में संहिता का 
विभाजन किसी प्रयोजन से हुआ है और यह विभाजन पूर्ण- 
तया वैज्ञानिक है| परन्तु अष्टकों और अध्यायोंवाले विभाजन 
से कोई वैज्ञानिक सिद्धान्त नहीं निकलता । बिना किसी भीतरी 
प्रयोजन या सिद्धान्त के अष्टकों और अध्यायों का आरंभ 
आर अन्त अनायास ही होता है । यह प्रत्यक्ष हे कि दोनों 
प्रकार के विभाजनों में से, मंडलोंवाला विभाजन पहले का 
है | अब प्रश्न यह उठता हे कि मंडलोंवाले पहले के 
विभाजन के अंतगत---या इस वैज्ञानिक विभाजन के साथ 
ही साथ--अष्टकों और अध्यायोंवाला नितान्‍्त श्रवैज्ञानिक 
विभाजन क्यों किया गया । जो उत्तर मेरे विचार में आता है 
वह यह है कि अष्टकोंवाला विभाजन इस सामान्य प्रयोजन 
से किया गया था कि ऋचाओं को कंठस्थ करने के लिए एक 
सविधापरण विभाजन उपलब्ध हो | मंडलों का विस्तार बहुत 
न्यूनाधिक है । उदाहरण के लिए, पहला मंडल दूसरे से 
गुना और तीसरे से तिगना है| जैसा कि हमें ज्ञात हे, 
चिरकाल तक वेदों का पठन-पाठन और संरक्षण उन्हें कण्ठ 
करके ही होता रहा, और इसके लिए यही सुविधाजनक था 
कि स हिता के बराबर बराबर भाग किये जाये । अधष्टकों का 
विस्तार अधिक नियमित है। अष्टकों और अध्यायोंबाला 
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विभाजन बहुत प्राचीन भी हे। कात्यायन ने, जो लगभग ३०० 
ई६० पू० थे, यहा विभाजन स्वीकार किया है । इस ग्रन्थ में हम 
अधिक प्राचीन और वैज्ञानिक, मंडलों और सूक्तोंवाले विभाजन 
को ही हवाला देने के लिए स्वीकार करंगे । 

मंडलोंबाला विभाजन, मंत्र-रचयिताओं को ध्यान में रखकर 
किया गया दे । दस मंडलों में से सात--दूसरे मंडल से 
लेकर आठवे मंडल तक--एक ही ऋषि द्वारा या एक दही 
ऋषिवंश द्वारा रचे गये हैं। जैसे दूसरा मंडल गृत्समद 
द्वारा, तीसरा विश्वामित्र द्वारा, चौथा वामदेव द्वारा, पाँचवाँ अत्रि 
द्वारा, छुठा बृहस्पति-गोन्र द्वारा और सातवाँ कण्ब द्वारा 
रचित है | शेप तीन मंडल अनेक ऋषियों की रचनाएं हैं । 
नवें मंडल का वर्शनीय विषय एक ही है----यह अनेक ऋषियों 
द्वारा प्रणीत सोम-सम्बन्धी सूक्तों का संग्रह हैं। पहले और 
दसवें मंडल में, न तो प्रणेता के विचार से और न विषय के 
ही विचार से कोई क्रमबद्धता है | ये अनायास ही एकत्र किये 
गये सूक्तों के संग्रह हैं। ऐसा लगता है कि ये इधर-उधर 
बिखरे हुए सूक्तों के, कुछ पीछे किये गये संग्रह थे, जो या 
तो पिछली रचनाएँ होने के कारण या किसी अन्य कारण 
से, पहले के मंडलों में सम्मिलित नहीं किये गये । संभवत: 
ऋग्वेद के मंत्रों के सबसे अन्तिम स ग्रह के पहले बहुत 
समय तक ये एक ही प्रकार के सात मंडल, जिनको ऋषि 
गोत्रों के मंडल भी कह्दते हैं, एक स्वतः पूर्ण और पृथक 
पृथक प्रबन्धों के रूप में बने रद्दे, जिसका कारण यह था कि 
वे विशेष ऋषिगोत्रों के द्वारा रचे गये एवं सरक्षित रखे गये 
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थे। यद्द भी संभत्र है कि पहलेपढल, प्रत्येक गोत्र या वंश 
ने यज्ञकाय में स्वरचित मंत्रों का ही प्रयोग सम्पूण रूप से 
या कम से कम मुख्य रूप से किया हो । ऋषिगोत्रों द्वारा 
रचित मंडल स्वतः पूण हैं। इनमें से प्रत्येक का आरंभ अग्नि 
के कतिपय सूक्तों से होता है । इसके बाद कुछ इन्द्र के सूक्त 
आते देँ जिनमें कम से कम कुछ सूक्त ऋग्वेदीय देव-समुदाय 
के मुख्य-मुख्य देवताश्ों के हैं. | समग्र नवों मंडलों में यही एक 
सा क्रम है | इनमें से नवें मंडल में केत्लल सोम-सूक्त हैं। इस 
प्रकार ऋषि-गात्रोंवाला प्रत्येक मंडल समग्र रूप से स्वतः पूर्ण 
था | इससे अंसन्दिग्ध रूप से यह स्पष्ट हो जाता है किया 
तो एक साहित्यिक रचना के रूप में या यज्ञ-सम्बन्धी एक 
छोटी पुस्तक के रूप में वे अलग-अलग थे | 

नव मंडल पर ठीका करते हुए प्रो० मेकडोनेल ने लिखा 
है कि यह मंडल उस समय बना जब कि पहले के आठ 
मंडल एक ग्रन्थरूप में संगृहीत हो चुके थे। परन्तु मैं 
इसके विपरीत ही विचार करने का साहस करती हूँ। ऋषि- 
गोन्रोंवाले मंडलों के सम्रह के समय में ही, सोम-सम्बन्धी 
मंडल की किसी न किसी प्रकार की सुसम्बद्ध रूप में सत्ता 
थी । प्रोफेसर मेकडोनेल जिस आधार पर सोमसूक्तों का रचना- 
काल पीछे मानते हैं, वह यह है कि इन सूक्तों की रचना 
उन्हीं गोत्रों के ऋषियों ने की थी जिन्होंने दूसरे मंडल से 
लेकर सातब मंडल तक की रचना की है| अत: उनकी दलील 
यह है कि जिस समय भिन्न-भिन्न गोत्रों के सूक्तों को मंडलों 
के रूप में सं गृहीत किया गया--ओऔर स्पष्ट रूप से उंसके 
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पहले नहीं--उन सूक्तों के सभी. पत्रमान .( सोम )-सूक्त 
पृथक कर लिये गये और उनका एक संग्रह प्रस्तुत किया 
गया । परन्तु मेरे विचार से इन्हीं तथ्यों के आधार पर इसके 
विपरीत यह परिणाम निकाला ज़ा सकता. है कि समग्र सोमसूक्तों 
का किसी न किसी प्रकार का प्रथक संकलन था; अन्यथा 
उनका वर्गौकरणा रचयिताओं की अन्य रचनाओं के साथ हीं 
हुआ होता | इस बात की अत्यधिक संभावना हैं और यह 
नितान्त स्वाभाविक लगता है कि चूंकि सोमयाग सबसे 
ग्राचीन था--पत्र काल में तो कम से कम अवश्य ही था--- 
ओर चू कि वह आय लोगों के सामाजिक एवं धार्मिक कृत्यों में 
सबसे आवश्यक था, अतः उक्त याग के समग्र सूक्तों को 
प्रधानता प्राप्त हुई और बहुत पहले से ही वे एक स ग्रह के 
रूप में एकत्र कर दिये गये थे | बाद में जब सामान्य रूप से 
सभी सूक्तों का स ग्रह किया जाने लगा तब स ग्रह करनेवालों 
ने सोमसूक्तों के विभिन्न रचयिताओं की रचनाओं के साथ क्रम- 
बद्ध करने के लिए, उन्हें अस्त-व्यस्त करने की चेष्टा नहीं की 
वरत्‌ उन्हें एक प्रथयथ ही मंडल के रूप में अलग बनाये 
रखा । इसलिए; एक स ग्रह के रूप में, मैं नब॑ मंडल को 
अन्त की तरफ़ रखने की अपेक्षा पहले रखना चाहूँगी। पर, 
यह' बात विशेष सूक्तों में लागू नहीं हैं; क्योंकि अन्य मंडलों के 
कुछ सूक्त भी उतने ही प्राचीन अंथवा उनसे अधिक प्राचीन हैं । 

ऋणग्वेद के विभिन्न भागों का पूर्वापर रूप से काल-निणेय 
करना, एक अति दुरूह काय होगा जो हमें हमारे मुख्य उद्द श्य 
से बंहुत दूर कर देगा । प्रस्तुत समीक्षा के लिए केबल इस बबबत 
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की ज़रूरत है कि हम यह निश्चित धारणा बना लें कि ऋग्वेद 
एक ही काल की रचना नहीं हें तथा ऋग्वेद में सगरृहीत 
दस हज़ार से कुछु अधिक मंत्रों की रचना अवश्य ही एक 
बहुत लंबे अरसे में पूरी हुई होगी--संभव हे, कुछ शतार्दियों 
में हुई हो | साथ ही यह भी स्वीकार कर लें कि इनमें से 
कुछ का संकलन पहले और कुछ का बाद में हुआ | यह तो 
अभी देख चुके हैं कि संभवत: नवम मंडल संगृहीत रूप में 
शेप मंडलों के पहले से मौजूद था । प्रथम और दशम मंडल 
निस्संदेह पीछे संगृहीत हुए । 


अध्याय २ 


ऋग्वेद की सामाजिक दशा 


“आशा की किरणों हम पर, अवतीण्ण भले ही हो जाएं, 
मानवता के उम्र परिश्रम औ' संघधर्षों के द्वारा। 
कभी न वैसी निकल सकेगी उनसे चमक, कभी भी--हाँ, 
जीवन-सुप्रभात में जैसी ताराओं से थी निकली |” 

( टेनिसन्‌ के एक पद्च का रूपान्तर ) 


ऋग्वेद की धार्मिक मनोदृत्तियोँ को समभने के लिए यह 
ज़रूरी हे कि जिन लोगों में इन प्रवृत्तियों का विकास 
हुआ, उनकी सामान्य दशा पर हम एक दृष्टि डाल लें | 
वैदिक काल में आये लोगों के समाज का ठीक-ठीक चित्र 
अंकित करने के लिए ऋग्वेद से हमें प्रचुर सामग्री उपलब्ध 
होती है । हमारे सामने एकदम पूर्ण युवा, उत्साहपूर्ण, 
प्रसन्न और ञआशशायुक्त व्यक्तियों का चित्र उपस्थित होता है । 
समग्र ऋग्वेद जीवन के तीत्र आह्वाद से ओतप्रोत है। उस 
समय तक मानव-जीवन की गंभीरतर तथा उदासीनतर 
समस्याओं की छाया भी उन लोगों के मन पर न पड़ी थी। 
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प्रत्यक्ष रूप से उस समय के समाज में सादगी का आदि-रूप 
दिखता है । उस समय जीवन-संबंधी आवश्यक वदार्थ प्रचुर 
मात्रा में सबंत्र उपलब्ध थे और जीवन संघर्ष में कोई तीव्रता 
न आई थी | जिन लोगों ने ऋग्वेद के सूक्तों को बनाया था 
उनके लिए जीवन एक इशखरीय देन था। उन लोगों के समग्र 
बचनों में हर और उल्लास के स्पष्ट चिह्द मिलते हैं। उनके 
लिए प्रकृति स्मित-बदना थी | उनके चारों ओर उपजाऊ 
भूमि, विस्तृत नदियाँ और प्रचुर मात्रा में उद्भिज थे | 
उपयोगी वृक्षों तथा सुप्राप्प लताओं से युक्त, काफी 
ऊँचे पवत भी अवश्य ही थे | वह समय आतपपूर्ण था और 
ऋतुपरिवत्तन यथाक्रम होता था । 

जिस स्थान पर ऋग्वेद के मंत्र रचे गये, उसे ठीक-ठीक 
बताना संभव नहीं । पर इसमें भी सन्देह नहीं कि मंत्रों 
का अधिक भाग, पहलेपहल सिन्धु और उसकी सहायक 
नदियों से आख्ावित प्रदेश में, गाया गया । सप्त-सिन्धु के रूप 
में सात नदियों का बार-बार निर्देश हुआ है। असन्दिग्ध रूप 
से इनके अन्तगंत सिन्धु और उसकी पाँच सहायक नदियाँ हैं, 
जिनके आधार पर आधुनिक पंजाब का नामकरण हुआ। 





मिलता है । यथा में, ऋग्वेदकालीन आर्यों के लिए सिन्धु 
सबसे महत्त्वपूो नदी थी। उन्होंने अन्य नदियों की अपेक्षा 
सिन्धु की अधिक प्रशंसा की हे। दशम मंडल के ७५ व 
सूक्त में अनेक नदियों का नामोह्लेख है | इन सब में सिंन्धु 
को सर्वोच्च स्थान दिया गया है | यहाँ तक कि सिन्धु शब्द 
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नदियों का सामान्य रूप से बाचक शब्द हो गया। गंगा 
नदी---जो पीछे से, धार्मिक साहित्य तथा जनसमुदाय की 
कल्पना में नदियों में मुल्य मानी गई---उस समय विशेष महत्त्व 
न पा सकी थी। उसकी सहायक नदी यमुना भी, जिसे 
पौराणिक काल में, भारत की नदियों में साबजनिक प्रतिष्ठा 
के अनुसार दूसरा स्थान दिया गया था, उस समय पीडें ही 
छूट गई थी। सम्पू्ण ऋग्वेद में गंगा का नाम एक ही बार 
आता है और यमुना का तीन बार' | पर सिन्धु तथा उसकी 
सहायक नदियों का नाम बार बार आता है। 
इस बात का निर्णय करनेवाली साक्ष्य-सामग्री मौजूद हे 
कि वैदिक समाज का आवास सिन्धु तथा उसकी सहायक 
नदियों के पास-पड़ोस था। ये नदियाँ उस समय शुतुद्री 
परुष्णी, असिक्नी, आयकीया और वेतसा के नाम से प्रसिद्ध 
थीं। इनमें से शुत॒ुद्री को अब भी शतद्रु कहते हैं और आधुनिक 
भूगोल की 'सतलज' यही हे । यास्क ने 'परुष्णी' को 'इरावती' 
और “आर्यकीया' को “विपासा! या “व्यास माना है। 
'असिक्नी' “चेनाव”ः और “वेतसा' “मेलम' है । ऋग्वेद में 
जिस दूसरी नदी का सिन्धु के समान महत्त हे उसका नाम 
सरस्वती है । यह निर्धारित करना तो कठिन है कि इस नाम 
से किस नदी-विशेष का अभिप्राय है। भारत की वत्तमान 
नदियों में से 'सरस्वती' नाम से कोई प्रसिद्ध नहीं है | परन्तु 
प्राचीन परम्परा के अनुसार गंगा-यमुना के मध्य में भ्रूगभे- 
बाहिनी एक नदी को यह नाम दिया गया है। ऋग्वेद में 
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सरस्वती का नामोल्लेख ही इस बात का मूलाधार हो सकता 
हे । चूंकि पिछले खेवे के भ्रगोलज्ञों ने सरस्वती नाम की कोई 
नदी नहीं पाई, उन्होंने यह मान लिया कि सरस्वती गुप्त 
हो गई हे और भृगभ में बहती है | यह भी नितान्त सम्भव 
है कि पहले सरस्वती नाम की कोई नदी रही हो जो बाद में 
नैसर्गिक कारणों से विलुप्त हो गई हो , कुछ लोगों की यह 
भी कल्पना है कि सिन्धु का ही दूसरा नाम सरस्वती है। 
परन्तु इस प्रकार की व्याख्या का निराकरण इस बात से हो 
जाता है कि सिन्धरु के ही साथ-साथ सरस्वती का भी नाम 
आता है | गंगा और यमुना के यत्र-तत्र नामोह्लेख से यही 
सूचित होता है, उन सूक्कों के रचनाकाल तक आये लोग 
इन नदियों के निकट प्रदेश तक बढ़ आये थे | 

आधुनिक काल में विख्यात अन्य दो नदियों के नाम --- 
सरयू और गोमती --- का भी उल्लेख हुआ है । परन्तु यह 
सम्मब॒ नहीं है कि आय लोग आजकल की सरयू और गोमती 
के तटों तक फेल गये थे | अवश्य ही पंजाब के मैदानों की 
किन्हीं दो छोटी नदियों के ये नाम होंगे ! सायण ने तो गोमती 
शब्द को नदी का ही पर्याय माना है---गो शब्द से जल का 
अर्थ ग्रहण करके | परन्तु किसी भी दशा में गोमती निस्सन्देह 
पंजाब में ही थी; क्‍योंकि दशम मंडल के ७५वीं सूक्त के छुटे 
मंत्र में यह स्पष्ट कहा गया हे कि सिन्धु गोमती से मिलती है 
ओर कुमु कुभा और मे हन्तु से। इससे और निष्कर्ष चाहे जो 
निकले, सात नदियों के प्रायः एकही साथ उल्लेख से इस बात 
में कोई सन्देद नहीं रह जाता कि ऋग्वेद के सूकत अधिकतर 
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उस भूभाग में रचे गये जो सिन्धु तथा उसकी सद्दायक नदियों 
से आम्ावित था । 
इसी बात पर अन्य दृष्टिकोण से विचार करने पर भी 

यही परिणाम निकलता है | वैदिक समाज में सोम नाम की 
वनस्पति का बड़ा महत्त्व था | यह केवल यज्ञों के लिए अनिवाये 
ही नहीं थी, वरन्‌ एक सर्वप्रिय साधारण पेय पदाथ भी था। 
ऋग्वेद के सूक्तों से यह स्पष्ट हो जाता है कि यह एक देनिक 
यवहार में आनेबाला पदाथ था । सोम ऐसी वनस्पति थी जो 
पर्बतीय प्रदेशों में ही उगती थी | यथा---“यह सोम विशाल पत्तों 
से समाच्छादित पृथ्वी के मध्य में पबतों पर निवास करता है ' 

हे सोम तुम्हारी जन्मस्थली द्वलोक में है । वहाँ से तुम्हारे 
अंग पबतों पर डाले गये जहाँ वे वृक्ष के रूप में उगे ” 
“पबतीय ग्रदेशों में उत्पन्न इन सोमलताओं का अभिषदव, देवता- 
ओआ्ों के समागम के स्थान यज्ञस्थली में किया जा रहा 
हैं? |” अतः वैदिक सूक्तों की रचना करनेवाले ऋषि 
अवश्य ही ऐसे स्थान पर रहते होंगे जो किसी न किसी पत्रत 
के निकट रहा होगा । 

सोमयज्ञ वैदिककाल के हिन्दुओं का एक मुख्य धार्मिक ऋंत्य 

था । पर इस का प्रचार क्रमशः शिथिल होता गया। यहाँ तक कि 
लोग इस वनस्पति को भी भूल गये । पिछले धार्मिक साहित्य 
में हम इसका कोई उल्लेख नहीं पाते। यहाँ तक कि इसकी पहचान 
ही नष्ट हो गई और इसके बदले में प्रयुक्त होनेवाले पदार्थों की 
कढ्पनां भी कर डाली गई । इस दृक्ष-विशेष की प्राप्ति के 
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अभाव में यह बड़ा परिवतन हो सका होगा | ज्यों-ज्यों आये लोग 
गंगा के मैदानी भाग में आगे-आगे बढ़ते गये और इस प्रकार 
हिमालय-पव तमाला से दूर होते गये, पंत पर उगनेवाले सोम 
की प्राति अधिकाधिक दुस्साध्य होती गई । अन्ततोगत्वा यह 
वनस्पति सामाजिक एवं धार्मिक जीवन से ही ओमल हो गई । 
ये सभी तथ्य अपन्दिग्ध रूप से यदी संझेत करते हैं कि उेदिक 
सूक्तों की रचना हिमालय की तलहटी में हिन्दूकुश के निकट 
पंजाब के मैदानों में हुई । 

यहाँ आय लोग अधिक समय तक रहे होंगे और क्रमश 
बंशवृद्धि तथा नवागन्तुकों के कारण पूत्र और दक्षिण की ओर 
धीरे-पीरे अधिक दूर तक बढ़ते रहे होंगे | हइस समय जीवन सरल 
ओर सुखमय था । और इसका अपवराद क्षेतबल यहाँ के मूल- 
निवासियों के साय उनका युद्ध था । यह तो स्पष्ट हे कि वैदिक 
युग के लोगों को किसी विदेशीय जाति से भिड़ना पड़ा था जिसे 
बे लोग दस्यु कहते थे। ऋग्वेद में आयों और मल-निवरासियों 
में---जिन्हें कि आय लोग घणा की दृष्टि से देखते थे--होने 
वाले संधर्षों के असंख्य उल्लेख हैं. | “हमारे चारों ओर दस्यु हैं 
ये यज्ञ नहीं करते । इन्हें श्रद्धा-विश्वास भी नहीं है, और 
इनके धार्मिक कृत्य भी भिन्‍न हैं । इनकी गणना मनुष्यों में न 
होनी चाहिए | हे शत्र को नष्ट करनेवाले | (इन्द्र! ) इन्हें आप 
मारे | दस्यु-जाति का नाश कर। ”'* 

ये कृष्ण-वरणंवाली जाति के लोग थे । आयों ने--जो कि 
गौरव थे---अपने इन शत्रओं के वर्ण का उल्लेख 
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घ॒णास्पद ढंग से किया है और उन्हें “काले मनुष्य” तक कहा 
है। ऋग्वेद में 'दस्य' और 'क्ृष्ण' विशेषणों का प्रयोग इनके 
लिए आम तौर पर हुआ है । “सोम का स्तवन करो, जो कि 
जल के समान वेग से ऐश्वर्यपृबंक कृष्णा चमंवालों को नष्ट करते 
हुए गतिशील है' ।” “इन्द्र इन कृष्ण चमंवालों से घृणा करते 
हैं' ।” इस घणा का एक बहाना तो यह्द था कि ये लोग 
आर्य-संस्कारों और रस्मों को नहीं मानते थे। ऋग्वेद में 
प्रायः इन्हें 'उपासना या स्तवनरहित' और “यज्ञरहित' कहद- 
कर ताना दिया गया है। आरयों की धर्मौन्धता की उद्दण्डता 
अर उनकी विचार-संकीणंता के कारण ये लोग यह नहीं 
विचार कर सके कि उनके धर्म के अलावा कोई दूसरा भी 
धर्म हो सकता है | हमने यह भी अभी देखा कि इन मूल- 
निवासियों की गणना इन्होंने मनुष्य-कोटि में भी नहीं किया, 
क्योंकि इनकी रीति-रिवाजें भिन्न थीं। बाद में उन्हें 'राक्षस' 
था असुर' तक कह डाला गया | यह सब होने पर भी ऐसा 
लगता है कि ये लोग अपने सफल विजेताओं से सभ्यता में 
बहुत पीछे न थे। इन आदिम-निवासियों का जो कुछ भी 
वृत्तान्त हमें उपलब्ध हैं वह या तो उनके आय शत्रुओं द्वारा 
या आधुनिक काल में 'महेंजोदरो' की खुदाई द्वारा मिला है । 
उसके द्वारा भी यही सिद्ध होता है कि सम्यता के क्षौत्र में 
इन लोगों ने काफी उन्नति कर ली थी | धमंडी आय लोगों के 
लिए ये कोई तुच्छु शत्रु न ये। भूमि के आधिपत्य के लिए 
दोनों जातियों का . संघर्ष दीघंकालीन एवं कठिन था। 
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अनार्य लोग युद्ध में हथियारों, घोड़ों और रथों का उषयोग 
करते थे। उनके पुरों में किलाबन्दी थी । ऋर्वेद में अनेक 
बार उनके पुरों को लौह-निर्मित कहा गया है । उनके शम्बर 
नामक एक राजा के पास << दुर्गों का होना बताया गया है 
जो कि इन की सहायता से आर्यों के राजा दिवोदास द्वारा 
जीते और तोड़े गये। ऋखेद में प्रायः इस घटना का 
उल्लेख शख्र-प्रयोग के अद्भुत कौशल के रूप में हुआ है। 
उनके पास पशु ये । कृषिकार्य भी उन्हें अज्ञात नथा। 
ऐसा भी मालूम होता था कि उन्होंने धातु का प्रयोग करना 
जान लिया था और मृगभ से बहुमूल्य धातु निकालते थे | 

इन मूल-निवासियों ने आर्यों का प्रभुत्त एक दीघंकालीन 
ओर विषम संघर्ष के बाद स्वीकार किया | इनके साथ निर्दय 
और रक्तपातपूरा युद्ध हुआ । जिन विशेषताओं का प्रयोग 
आये लोगों ने इन शत्रुओं के लिए किया है उनसे हम यह 
भली भाँति जान सकते हैं कि विजेताओं के दृदय में इनके 
प्रति कोई कोमल भावनाएँ नहीं थीं | दोनों ओर की भाव- 
नाएँ अवश्य ही बहुत कटु रही होंगी | यह एक प्राणधातक 
युद्ध था । जब कुछ बचे-खुचे परिश्रान्त शत्रुओं ने पराभत्र 
स्वीकार कर लिया, तब आये लोगों ने उनके साथ कुछ 
उदारता का व्यवहार नहीं किया, बल्कि पशुवत्‌ बत्तौव 
किया. गया । 'दास' शब्द का प्रयोग ही घरेलू गुलामों के 
लिए होने लगा। 

ये विजित शत्र कृषि-कर्म एवं अन्य शारीरिक परिश्रम के 
कार्यों के लिए बहुत उपयोगी सिद्ध हुए और शीघ्र ही व्यक्तिगत 
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सम्पत्ति के एक मूल्यवान्‌ अंग हो गये । हमें ऐसा उल्लेख 
मिलता है, जहाँ अनेक प्रकार की सम्पत्ति के लिए ऋषियों ने 
प्रार्थना की है वहाँ अनेक दासों की प्राप्ति के लिए भी ग्रार्थना 
की गई हे | कालान्तर में अपने परिश्रम, स्वामिमक्ति और सेवा 
की उपयोगिता के कारण इनः अभागे लोगों ने अपनी दशा कुछ 
सुधार तो ली, पर निम्न श्रेणी के माने जाने के कारण, झार्यवर्ग 
के दायरे के बाहर ही बने रहे | ये लोग के वल इसी के पात्र समझे 
जाते थे कि 'गौरवरण' वालों की परिचर्या करें और उनकी आराम 
की सामग्री जटठावें | देवताश्रों ने ही उन्हें नीच बनाया था । 
“ जिसने ( अथोत्‌ इन्द्र ने ) दासों को नीच और विश्वंखल 
बनाया '।” भूमि आयोँ के लिए ही दैव ने सुरक्षित की थी । 
विजित लोगों की भ्रूमि का समग्र रूप से एकान्तिक अपहरण 
ईश्वरीय वाणी से अनुमत था | चतुर्थ मंडल के २६ वें सूक्त के 
दूसरे मंत्र में इन्द्र से कहलाया गया है कि प्रृथ्वी तो निसर्गत 
आयों की है । “मैंने भूमि आया को दी है । मैंने यज्ञ करने- 
वालों को वृष्टि प्रदान की है । जैसे पृथ्वी पर जल बरसता है. 
वैसे ही निसगे से ही प्रृथ्वी आयों की हे ।” 

परन्तु इन मुल-निवासियों को इस नीची दशा में लाने में 
आयों को बहुत समय लगा | पहले उन्हें अनेक लड़ाइयाँ 
लड़नी पड़ी | ऋग्वेद उसी मात्रा में यज्ञ-संबंधी सूक्तों का 
संग्रह है, जिस मात्रा में कि युद्ध-संबंधी सूक्कों का । सूक्तों का. 
काफी बड़ा भाग इनन्‍्द्रादि देवताओं की स्तुति के रूप में है. 
जो अनायों के साथ किये गये युद्ध में सहायता और विजय 
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के लिए की गई । यह स्पष्ट हे कि वेद-कालीन समाज में 
युद्ध-स बंधी कार्यों का प्रमुख स्थान हे | आर्यों में युद्ध-कला 
बहुत विकसित थी | धनुष और बाण उनके मुख्य आयुध थे।बाण 
काष्ट-खण्डों के बनाये जाते थे जिनके शिरोभाग में लोहे की 
नोक होती थी और जिनमें पखनों के पुख लगे होते थे । 
ऐसा मातूम होता है कि बाणों का बनाना एक सुब्यवस्थित 
आर लाभप्रद व्यवसाय था। “लौहकार शुष्क काष्ठ और 
पक्षियों के परों से और नोकों के लिए चमकदार पत्थरों की 
सहायता से, बा्णों को बनाकर किसी धनी खरीदार की 
खोज करता हे |” ऋग्वेद में तलवार का भी उल्लेख हे। 
छुठे मंडल के ७५वें सूक्त में एक सेनिक के ठाठ-बाट का 
पूरा वर्णन है । उसमें धनुष और कंधे पर लटकनेवाले 
तरकस का उल्लेख है । सैनिक के पास अंगरक्षक कवच 
भी होता था जिसे “वर्म' कहते थे | यह स्पष्ट नहीं है कि 
वह चमड़े का होता था या किसी धातु का, पर वह शरीर 
का अधिक भाग ढक लेता था; और उसके विषय में यह 
कहा गया है कि वह युद्ध के अवसर पर पहना जाता था। 
शजा तथा अन्य प्रतिष्ठित लोग सारथी द्वारा हाँके गये घोड़ों 
से युक्त रथ पर आरूढ़ होकर युद्ध करते थे। उच्च श्रेणी के 
लोगों की सबारी रथ थी । इसका उल्लेख ऋग्वेद में अधिक- 
तर हुआ है। रथ बनाने के व्यवसाय में कारीगरी और 
साइस अपेक्षित था । बाण भी---कमी-कभी तो अबश्य ही--- 
विषाक्त होते ये | “हम “षुदेवी! को नमस्कार करते हैं जो 
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विषदिग्धा और अयोमुखी हैं' ।” लड़ाई में घोड़ों 
को प्रयोग आम तौर पर होता था । “हमारे नेता घोड़ों पर 
चढ़कर कूच कर रहे हैं | हे इन्द्र ! हमारे सारथी विजयी हों |” 
दुतगामी छोर कठिन अभियानों के लिए घधोड़ों को 
काम में लाया जाता था । “महायद्धों के अवसर पर आप 
हमारे धोड़ों को विषम मार्गों पर भेजे जैसे कि द्वुतगामी श्येन 
आमिष की खोज में कठिन स्थलों में जाते हैं 
युद्ध के लिए घोड़ों को शिक्षित किया जाता था। “जो 
सशिक्षित घोड़ों की तरह कदम मिलाकर कूच करते हैं ”! 
यह भी निशिचत है कि सेना को रसद पहुँचाने का किसी न 
किसी प्रकार का आयोजन था । युद्ध-क्षेत्र में घोड़ों को चारा 
दिया जाता था । “जिस प्रकार लड़ाई के मैदान 
में घोड़ों को धास बाँटी जाती है उसी प्रकार जीते गये 
शत्रओं की सम्पत्ति आप विजेताओं को बाँट |” किलों के 
चारों ओर घेरे डाले जाते थे | किसी न किसी प्रकार की 
किलेबन्दी भी लोगों को मालूम थी | 

अनेक स्थलों पर दुर्गों का उल्लेख मिलता है। यह एक 
बड़ी सारंगमिंत बात है कि जिस प्रकार के सेना-प्रम्बन्धी 
मुक्तहस्त धनोत्सगं का बणन पुराणों में अधिकतर मिलत 
है उस प्रकार का ऋग्वेद में ब्रिलकुल नहीं है | वैदिक काल भ 
युद्धव्यापार जीवन की एक यथाथता थी, न कि काह््पनिक कथा | 

$. ऋ. वे. ६. ०९. ११५; २. ऋ. बे. ६, ४७. ३१: ;; 
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वैदिक सूक्तों के रचयिताओं के मुख्य शत्र इसी भूमि के 
मूलनिवासी थे, परन्तु वैदिक काल की समाप्ति के पहले ही आये 
लोग आपस में ही लड़ने लग गये थे। ऋग्वेद के दशम 
मंडल में हमें आयों के पारस्परिक यद्ध के अनेक उल्लेख 
मिलते हैँ | “हमारे साथ यद्ध की चाहे जो इच्छा करे---वह 
आये हो चाहे दास हो 'हे इन्द्र | हमें मारने की 
इच्छा करनेवाले शत्रत्ं पर आप वज्ञ-प्रहार कर । आप: 
उन्हें गप्त रूप से नष्ट करें, वे चाहे दास हों या आय ॥” 

यदथ्यपि परिस्थितियों ने आये लोगों को अक्सर द्वथ्थियार 
उठाने को और युद्ध-कला भली भाँति सीखने को बाध्य किया 
था, तथापि मुख्य रूप से ये लोग कृषक ही थे | उनका मुख्य 
धन पशु ही था । सूक्तों में पशुओं की वृद्धि के लिए अक्सर 
ग्रार्थनाएँ हैं । इसके और पहले आर्य लोग प्रधानतया चरवाहे 
थे ।जो अपने पशुओं के साथ एक स्थान से दूसरे स्थान . पर 
घूमते रहते थे | आये के बहुत प्राचीन देवताओं में पृषा देवता 
पशुओं के संरक्तक और यात्रियों के पथ-प्रदशक थे । परन्तु 
जिस समय ऋग्वेद के सूक्तों की रचना की गई थी, उस समय 
लौग खेती के काम में लग चुके थे । वर्षो के लिए बारबार की 
गई प्रार्थनाएँ यही सूचित करती हैं कि वेदिक सूक्तों का गान 
करनेवालों का मुख्य उद्यम कृषि था। उस संमय की भुर्य 
उपज 'यव' मालूम होती है। ऋग्वेद में उसे 'धानन्‍्य” कद्दा गया 
है जिसे कि लौकिफ॑ संस्कृत में चांवल का नाम दिया गया है | 
परन्तु सायण तथा अन्य ठीकाकारों ने उसे 'यव' ही माना है । 


ब्कापलाब, 'ाा॥ बह 
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वेदकालीन लोगों में खेती का काम बहुत उन्नत था। वे भूमि 
जोतते थे | खेतों में खाद डालने का वर्णन यद्यपि नहीं मिलता 
है, परन्तु सिंचाई के मौलिक तरीके अज्ञात नहीं थे | दशम 
मंडल के ६८वें सूछ की आरंभिक ऋचा में अन्न के खेतों को 
सींचने का उल्लेख हुआ है । “जिस ग्रकार कछ्त्रपाल खेतों को 
सींचते समय चिड़ियों को भगाने के लिए शोर करता है।” 
दशम मंडल के १०१ सूक्त की निम्नलिखित ऋचाओं में बेद- 
कालीन द्ृषक-जीवन का स्पष्ट चित्रण मिलता है--- 

“हलों को एक साथ रखो | इस तेयार की हुई भ्रूमि पर 
बीज बो दो । हमारी प्राथना पैदावार से भरीपुरी हो । आस- 
पास की तैयार उपज पर 'सरणि' का ग्रयोग हो ।” 

“इलों को क्रम से रखा जा रहा है | श्रमिक लोग बैलों 
के जुए को लिये जा रहे हैं। विज्ञ देबत करों की प्रार्थना कर 
रहे हैं। पशुओं के पानी पीने के लिए प्याऊ तैयार करो। 
चम२ज्जुश्ओं फो बाँधो । कभी न खाली होनेवाले इस सुन्दर 
गढ़ से हम पानी निकालें ।” 

“पशुभ्रों के लिए नाँदें तेयार की गई हैं. इस सल्लोत 
अद्दाय कूप में चमड़े की रस्सी बाँध दी गई हे, अब उसमें से 
सरलता से जल निकाला जा सकता हे | हम लोग झथत 
जल निकाले |”. 

“अश्यों को सन्तुष्ट करो | खेतों से घास के गद्टों को 
एकन्न करो। रथों को तेयार करो जो सवुशल शस्यसचय को ले 
जायें | पशुध्णें के ।लए यह प्रपा लगभग द्वोणा परिमाण' होगी। 
पत्थर का एक चक्र उसमें लगा हे | मनुष्यों के पानी पीने- 
बाली प्रपा लगभंग एक 'स्कन्द' होगी । उसे जल से भर दो । 
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खेती के लिए एक शाला तैयार करो । मनुष्यों के लिए पेय 
जल का यहाँ प्राचुय हे | लोहे के इृढ़पात्रों को निकाल 
लो । चमड़े के यैलों को मजबूत बनाओश्रो ताकि उनसे जल 

गिरे ।” 

खेती के काम में गाय और घोड़े, दोनों लाये जाते थे। 
इनके अलावा मैंसों, भेड्ों भौर बकरश्ियें का भी उल्लेख 
पालतू पशुश्रों में हुआ है । वैदिक काल में हाथियों का 
पालना भी ज्ञात था। दशम मंडल के १०६वें सूक्त की छुठी 
ऋचा में “सर द्वारा संचालित हाथी का उल्लेख हे । 
ऊँट बोमा ढोनेवाला एक साधारण और उपयोगी पशु 
अवश्य रहा होगा । चेदिवंश के कशु नाम के राजा ने 
१०० ऊँट और दस हजार गौ दान में दिया |? इसके 
बादवाले सूक्त की अन्तिम ऋचा में ऊंटों के दान का भी 
बशन हे | 

दुग्ध और उससे बने पदार्थ, मक्खन और दही, भोजन 
की दैनिक सामग्री थी | गो-मांस का प्रयोग भी यज्ञों में तथा 
भोजन में होता था । “इन्द्र तेरे वृषभों का भक्षण करे 
“मेरे ज्षिए7 १५ या २० बैल पकाये गये दें । मैं उनके 
भछाण से मोटा हो रहा हूँ, मेरे पेट के दोनों छोर 
भर गये हैं। इन्द्र सबसे श्रेष्ठ हैं |” महिष-मांस भी 
भोजन का प्रचलित पदार्थ अवश्य रहा होगा । “हे इन्द्र ! 
झापके लिए १०० मदिष पकाये जाये ।” “हे इन्द्र ! 
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जब आपने ३०० मह्िर्षों का मांस खाया, जंब आपने ३ द्रोणी 
सोम का पान किया ।” शूकर के मांस का भी इस समय 
तक निषेध नहीं हुआ था | “(इन्द्र ने १ ०० महिष, खीर 
आर एक शुकर दिया ।” 

देवताओं और मनुष्यों का प्रिय पेय पदार्थ सोम था। 
सोम के स्तवन में एक पूरा मंडल रचा गया है | इसके अति 
रिक्त अन्य मंडलों के अनेक सूक्तों में सोम का उल्लेख हुआ 
है | श्रायं लोग सोमपान को बहुत अधिक पसन्द करते थे 
जो कि अवश्य ही मादक रहा होगा | “यह ( श्र्थात्‌ सोम ) 
सब पदार्थों से अधिक मधुर, शीतल, कुछु-कुछ लालवरण का 
ओर आनन्द का भआगार है जिसे कि देवताओं ने पीने के 
लिए बनाया है 

“यह ( सोम ) सुध्वादु, मधुर, बलकारक और शीतल है। 
जब इन्द्र इसका पान कर लेते हैं, तो युद्ध में उनका सामना 
कोई नहीं कर सकता ।” 

सोम, साधारणतया यज्ञ में देवताओं को समर्पित करने के 
बाद, पिया जाता था। पर--जैसा कि स्वाभाविक था-- 
इस बात की पाबन्दी कठोरंतापू्वंक नहीं की जाती थी । कुछ 
न्‍्यून धार्मिक वृत्तिवाले लोग विना किसी धार्मिक कृत्य के उसे 
पी लेते थे | कभी-कभी तो धर्म-शिक्षक तक अधिक मात्रा 
में उसे पीकर नशें की हालत में हो गये थे। २३० 

४“/विश्ववार, यजत और मायी, इन तीन ऋषियों की मच्तता- 
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श्येन पक्षी के समान तीव्र हैं और अदिति के समान व्यापक 
है । ये पानगोष्ठी में एक दूसरे के साहचय की अपेक्षा करते 
हैं, और अधिक मात्रा में पान करके मत्त हो जाते हैं' |” 

सोम के अतिरिक्त अन्य मादक पेय भी प्रचलित थे, परन्तु 
कट्टरपंथियों में थे पेय नीची निगाह से देखे जाते थे । 

“जिस प्रकार सुरा का निक्ृष्ट मद द्वदय में युद्ध करता हे 
उसी प्रकार सोम पिये जाने पर दृदय में युद्ध करता है |” 

पोशाक के लिए आय लोग कपड़े का प्रयोग करते थे । 
संभवतः वैदिक काल के बहुत पहले कपड़ा बीनने का काम 
लोगों को मालूम था। ऋग्वेद में कपड़ा बीनने के अनेक 
उल्लेख हैं | “आप दोनों ( अश्विन्‌ ) हमारी भेंट की उसी 
प्रकार इच्छा करते हैं जिस प्रकार कि तन्तुबाय कपड़े बीनता 
है ; आप हमारे स्तबन का विस्तार करते हैं' |” कपड़े मुझ्य- 
लया भेड़ और बकरी के ऊन के बनते थे | “वह ( पूषा ) 
ऊन के वस्र बीनता है और वह कपड़े को धोता है ।” वैदिक 
काल में रेशम या रुई के प्रयोग का कोई आधार ऋग्वेद में 
नहीं मिलता । 

शरीर को विभ्ृषित करने के लिए अलंकारों का प्रयोग 
लौगों को ज्ञात था। ज्रियाँ आभूषणों से---संभवत: सोने के 
आशभूषणों से---अपने शरीर को आम तौर पर अलंकृत करती 
थीं। “जिस प्रकार नव-विवाहिता वधू पिता द्वारा दिये गये 
ध्ाभूषणों से सजी हुई अपने पति के यदाँ जाती है ।” 


. 3. जा, वे, ९, १७. ११; २. ऋ. वे, ८. २, १२; ६. ऋ 
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धातुओं को गलाने की विद्या भी जानी जाचुकी थी। 
ऐसा लगता हे कि लोगों का एक वर्ग बन चुका था जो स्वण- 
कारी करता था। “जैसे कि स्वणकार ( धातुओं को ) ठिघ- 
लाता है, वैसे ही लकड़ी को जलाती हुईं अग्नि परशु की नाई 
अपनी जिह्ा निकालती है' |” 

धातुओं में से, सोने और लोहे का जिक्र ऋग्वेद में बहुत 
बार आया है। ऐसा मालूम होता हैं कि आभूषण के लिए 
प्रयुक्त होने के अतिरिक्त, सोने का प्रयोग सिक्कों के लिए भी 
द्ोता था | स्वणु-खंडों को दान में देने का प्रायः उल्लेख 
हुआ हे | कभी-कभी इन सोने के सिक्कों को खास तौर पर 
'निष्क' कहा गया है, जैसा कि अब भी रायज है | इनका 
इस्तेमाल अक्सर लड़ी में पुष्कर माला के रूप में होता था | 
“जीवित पुरुष, स्तुतिगान में सिद्धहस्त, कंठों में निष्क धारण 
किये हुए और भोजन के इच्छुक अपनी स्तुति से ब्-लोक 
की अग्नि की शक्ति को बढ़ाते हैं ।” 

लोहे का मुख्य उपयोग शत्र और खेती के ओऔजार बनाने 
में होता था | तीर का शिरोभाग लोहे का होता था | तलवार 
भी लोडे की बनती थीं | “लोहे की तलवार की भाँति 
हमारी बुद्धि को तीदण करिए ।” ऋग्वेद में लौह-पात्नों का भी 
वर्णन है । 

“इढ्तर लौह-पात्रों को निकाल लो ।” ऋजवेद में अनेक 
स्थलों पर लौह-पुरों का भी वर्णन है। “आयस-पुरों द्वारा 
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हमारी रक्षा करिए ।” आप अनाघष्ट हैं। हमारे पुरुषों की 
रक्षा के लिए आप शनतभुजी आयस-पुर के समान हो जाये |? 
इस प्रकार के उद्धरणों से यह सूचित होता है कि पुरों की 
किलाबन्दी के लिए संभवत: लोहे की दीवालों का प्रयोग 
होता था। 

बढ़ईंगीरी की कला का विकास बहुत बड़ी सीमा तक हो 
चुका था | हलों का सुचारु रूप से हलों के तथा खेती के अन्य 
उपकरणों के बनाने के लिए बढ़३ की बड़ी अपेक्षा होती थी। 
ऐसा अनुमान द्वोता है कि रथों के बनाने का ब्यवसाय एक 
सफल उद्यम था। इसका उल्लेख एक ऐसे व्यवसाय के रूप में 
हुआ है जिसमें कि बुद्धि एवं दक्षता की अपेक्षा थी। “जिस 
प्रकार एक कुशल और घेयशाली व्यक्ति रथ का निर्माण 
करता है. |” “जब कि कारीगर रथों को बना रहा है, हम 
लोग ये विस्तृत प्राथनाएँ गा रहे हैं ।” 

जिन कलाकौशल और उद्योगों का जिक्र किया जा चुका 
है, उनके अतिरिक्त नाव खेने का भी उल्लेख हैं | ऐसा मालूम 
होता है कि नौ-चालन में बहुत उन्नति हो चुकी थी । 
बेदिक काल के आये न केवल नदियों में ही अपनी नावें 
चलाते थे, पर संभवत: समुद्र में भी उतरे थे। “जब वरुण 
ओर मैं नाव में प्रविष्ट हुए और उसे समुद्र के मध्य में ले 
गये |” “उबा प्राचीन काल में थी और अब भी उधा प्रातः- 
काल का प्रादुर्भाव करती है। जो रथ उसके आगमन पर. 


हक ममसापरमक४ड 6४८. भरएर+पअर छह +नमतल..ह५३82७संपपाल८-ा:० एव सह .पुआ०००८-भा८८मनश्ान्‍ व परउक (कक पा. पाान आप +.“अजफान+# मा मना, >ा;पय#पन८०काजाएफय2छ, 











१, ऋ, थे. ७, ३. ७ ; २. ७, १९, १४ ; ३. ऋ, वे, «. २ 
११; ४. आऋ. ये. €. ७३ ऋ, ये, ७. ८८. ३। 


[ ३० ] 


तैयार किये गये थे वह उन्हें रत्राना कर देती है, ज़िस प्रकार, 
कि धनेच्छुक लोग समुद्र में नावों को भेज देते हैं' |” जैसे धन 
के लिए समुस्सुक वणिज चारों ओर विचरण करते हुए समुद्र 
पर फैल जाते हैं, इसी प्रकार भेंट लिये हुए पुरोहद्धित इन्द्र के 
चारों ओर इकट्ठा होते हैं |? 
“ इस प्रकार के उल्लेखों से यह स्पष्ट हो जाता है. कि 
वैदिक काल में. वारिज्य-संबंधी उद्योग बहुत उन्नत था । एक 
बर्ग तों उत्पादित पदार्थों के विनिमय में लगा हुआ था और 
उसका कायेक्षेत्र स्वदेश में ही सीमित न था, परन्तु समुद्र के 
पार भी फैला था | वरशिजों का उल्लेख एक बर्ग-विशेष के 
रूप में हुआ है, “हे अग्नि ! हमें गायों और घोड़ों के रूप में 
प्रचुर धन दीजिए। आकाश को मेघों से आच्छादित कीजिए | 
वरणिजों के व्यवसाय का विस्तार कीजिए ।?” 

इस समय संभवतः कुसीदकों का एक वर बन चुका था जो 
लालच और कठोरता के लिए कुख्यात थे। “दिवस-गणना 
करनेवाले कु भीदकों को इन्द्र पराभृत करते हैं. ।” 

ब्रैदिक समाज में एक नियमित राजतंत्र शाप्तन सुव्यवस्थित 
हो चुका था | राजा की अधीनता में प्रजा शान्ति-पृवंक रहती 
थी और शाजाज्ञा के उल्लंघन का कोई प्रश्न ही न था। सारे 
सामाजिक संगठन की आधार-भूमिका ही राज-सत्ता को पहले 
से ही स्त्रीकार करके प्रवत्तित हुई थी | यह राजपद स्पष्ट 
रूप से कुलक्रमागत था | राजाओं और उनके वंशजों द्वारा 
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उत्तराधिकार के अनेक, उल्लेख मिलते हैं। ऋग्वेद में अनेक 
राजाशों का नामोल्लेख भी हे | इनमें दिवोदास और सुदास 
बहुत प्रसिद्ध मालूम द्वोते हैं। उनके नाम अनेक स्थलों पर 
आये हैं। शजपद अभी सवेतन, पर कमशुन्य नहीं द्वो पाया 
था । राजा को युद्ध का भार उठाना पड़ता था। उसकी राज- 
सभा भी थी, जो प्रायः बड़े ठाठ-बाट से होती थी । "हे अरगिन ! 
व्याध के विस्तीण जाल के समान अपने ऐश्वय का विस्तार 
करिए । जैसे राजा अपने सभासदों के साथ हाथी पर सवार 
होकर चलता है, वैसे ही आप अभियान करें',।” 

यज्ञ-काय में बहुत से व्यक्ति लगे थे | सूक्तों की रचना करना 
कुशाग्रबुद्धि व्यक्ति का ही काम था; क्‍योंकि प्रस्येक्र पुरुष 
ऋधाओं का संगायन नहीं कर सकता था। कवि पैदा होता 
हे, बनाया नहीं जाता | तब भी वत्तेमान सूक्तों की संख्या---जो 
कि उस काल के समग्र काव्य-साहित्य का अवश्य ही एक स्वल्प 
अंश हे--यही सिद्ध करती हे कि उस समय अनेक कवि एवं 
ऋषि थे । 

काव्य-रच्ना की प्रतिभा पुरुषों में ही सीमित न थी। 
बैेदिक ऋषियों में कई स्लियाँ भी थीं, जिनके नाम अब तक 
चले आ रहे हैं | ऐसा मालूम होता है कि इन महिलाओं में 
घोषा ने बहुत ख्याति प्राप्त की थी। ऋग्वेद के दो सूकक---श्रथौत्‌ 
दशम मंडल का ३८वाँ और ४०वाँ सूक्त---उन्हीं के द्वारा 
रचे माने जाते हैं । आठवें मएडल का ९ १वाँ सूछ अपाला 
आत्रेयी द्वारा रचित हे । इसी प्रकार पाँचवें मंडल का र२८्वाँ 
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सूक एक बिश्ववारा नाम की मह्दिला ऋषि द्वारा प्रणीत है। 
इन्होंने तो संभन्नतः ग्रज्ञों में भी भाग जिया. था। "“प्रज्वलित 
अगिनि आकाश में श्पनी दीप्ति का विश्तार का रहा हे, और 
उषा के पहले प्रकाशित हैं; हाथ में हबनीय पदार्थों का पात्र 
लिये और पूष दिशा की ओर मुख किये देवताओं का स्तवन 
करती हुई, विश्ववारा अग्नि की ओर संचरण कर रहा है ।” 
सूक्तों के यथा रचयिताश्नों के अतिरिक्त कुछ ऐसे भी व्यक्ति 
थे, जो उन्हें कंठस्थ करते और अपने पुत्रों या शिष्यों को 
सिखाते थे। वे शिथ्य फिर अन्य लोगों को उनकी शिक्षा देते 
कौर इस परम्परा से जातीय विद्या को सरक्तित रखते थे। “वे 
ऋत्विज, जो यज्ञ में अनेक कार्यों का सम्पादन करते हैं तथा 
बे जो प्राथनाओं को सीख लेने के पश्चात्‌ उन्हें सरक्षित 
रखते हैं. ।” 

इसके अतिरिक्त अधिक संख्या उन पुरोद्दितों की थी, 
जिनके लिए दैनिक अग्निहोत्र करना अपेक्षित था । 
आरम्भ में तो यज्ञ एक साधारण कृत्य रहा होगा। प्रत्येक 
गृहस्थ, जो अग्नि प्रज्बलित करता था अथवा उसे सुरक्षित 
रखता था, देवताओं की स्तुति में कुछ मंत्र पढ़ता था और 
सोमाहुति देता था। धीरे-धीरे यह कार्य जठिल होता गया। 
इसके निमित्त पुरोद्षित विशेष रूप से शिक्षित किये जाने लगे, 
जो कम से कम विशेष अबसरों पर तो अवश्य ही नियुक्त किये 
जाते थे। पहले-पहल ये पुरोहित थोड़ी ही संख्या में थे, और 
इनमें से प्रत्येक यज्ञ-संबंधी समग्र काय कर लेता - था। परन्तु 
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कालान्तर में जैसे-जैसे यज्ञों में संकीणंता बढ़ती गई, भिन्नें-भिन्न 
पुरोद्धितों को भिन्न-भिन्न -काय सौंप दिये गये | इस प्रकार 
पुरोहितों के अनेक वग स्थापित हो गये | ऋग्वेद में ऋत्विजों 
की .काय-प्रणाली में क्रमशः बढ़नेवाली- इस संकीशाता के 
लक्षण स्पष्ट रूप से मिलते हैं | प्राचीन सूक्तों में इन. याजकों 
का थोड़ा सा उल्लेख है और जहाँ कहीं है, वहाँ उन्हें ऋत्विक्‌ 
कहा गया है । 

परन्तु बाद के सूक्तों में तो ऋत्विजों का व्यूह-सा है । यज्ञ- 
संबंधी भिन्न-भिन्न कृत्य भिन्न-भिन्न वर्ग के ऋतििजों में विभा- 
जित कर दिये गये हैं, और उनके प्रथक-प्रथक नाम रख दिये 
गये हैं । तीसरे मण्डल में, अध्चयु और होता या विग्र, इन 
दो प्रकार के ऋत्विजों का उल्लेख हे | “अध्वयु नाम के पाँच 
ऋति्विजों के साथ सात विप्र आपके प्रिय स्थान का .निरीक्षण 
कर रहे दें ।” 

इनमें से विग्र या होता तो देवताओं की स्तुतियों को पढ़ता 
या उनका गान करता था, और अध्वयु यज्ञ-संबंधी विभिन्न कार्य 
करता---जैसे यज्ञवेदी का निर्माण, हृव्य तैयार करना इत्यादि। 
“है इन्द्र | आप अध्वयु के द्वारा अर्पित सोम को स्वीकार 
करे या हाता के द्वारा दिये हुए हृव्य को ग्रहण करे ।” 

दूसरे मण्डल में ऋत्विज़ों की संख्या बहुत बढ़ गई । होता 
ओर शभ्रध्वयु के अतिरिक्त अन्य अनेक ऋत्विजों का प्राय 
उल्लेख मिलता है | “हे अग्नि | हमारे गृह में आपका स्थाने 
होता का है, पोता का है, नेष्टा का फाय भी है, आप 


१. ऋ. थे, ३. ७, ७ ; २. ऋ. ने, ३, ३९. १०। 
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अंरिनहंता भौ हैं; आप जब यज्ञ की इच्छा करते हैं, तब 
प्रशास्ता का काय करते हैं। आप अध्वयु हैं, झ्राप ब्रह्मा हैं 
झौर आप गृहपति हैं ।” 
दशम मण्डल में अधिक आवश्यक ऋत्विजों के कार्यों का 
विवरण है । “होता अनेक मन्त्रों को पढ़कर अपना सहयौग 
देता है | उद्गाता गायत्री छुन्द में सामन्‌ गाता है । ब्रह्मा 
जातविद्या को समकाता है और अध्ययु पुनः-पुनः यज्ञ-संबंधी 
कांयों को क्रमशः करता है 
वैदिक काल में यद्यपि अनेक पेशे और उद्योग-घंघे थे और 
बे यथेष्ट उन्नति कर चुके थे, तब भी उस समय तक वे कुल- 
क्रमागैत जाति के बंधनों से नहीं बँघे ये-। यह तो बिलकुल 
स्पष्ट है कि ऋग्वेद के सूक्तों के रचनाकाल में आया में जाति- 
भेद न था | जिन चार जातियों ने आगे चलकर हिन्दूसमाज 
को स्पष्ट रूप से विभाजित किया और जो उस समाज की 
मूलभित्ति बनीं, उनके नाम भी वत्तमान अर्थ में वेदों में नहीं 
पाये जाते | इसका अपवाद केवल एक विशेष स्थल हे । 
ऋग्वेद के काल में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र शब्द 
अज्ञात थे | ऋग्वेद में कुछु स्थलों पर आह्मण और क्षत्रिय 
शब्द पाये तो जाते हैं, पर वहाँ वे स्पष्ट रूप से जाति के 
बाचक नहीं हैं | बराह्मर का अर्थ है देवताओं की स्तुतियों 
का गान करनेवाला |( ऐ मेढको ) जो अतिरात्र यज्ञ में 
स्तुतिगायकों के समान बोलते हुए तड़ाग की ओर बढ़ रहे 


१. आ. थे. २. १. २ २. ऋ., थे, १०, ७१. ११ | 
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हैं! | इसी प्रकार “विप्र' शब्द भी, जो आधुनिक काल में 
अआक्षण जाति का अर्थ देता है, ऋग्वेद में केवल बुद्धिमान्‌ 
व्यक्ति के लिए प्रयुक्त हुआ दे | इसी तरह क्त्रिय शब्द भी 
ऋग्वेद में वीर या बलशाली का अर्थ देता है और निर्विशेष 
रूप से देवतान्नमों या मनुष्यों का बोधक है । 

ये शब्द कुछ गुणों के सूचक थे | इनका संबंध किसी वंश 
में उत्पल होने से या किसी कुल-परम्परा से न था। बेदिक 
समाज में, किसी जाति या कुलविशेष में पैदा होने के आधार 
पर, कार्य-विभाजन न था। पुरुष और ख्रियाँ अपनी योग्यता 
ओर रुचि के अनुसार भिन्न-भिन्न पेशों और उद्योग-घधंधों में 
लगे हुए थे । अनेक ग्रकार के शारीरिक परिश्रमवाले और 
ओछे काम, जो आगे चलकर विजित और अधीन मूलनिवा- 
सियों के माथे मढ़े गये, इस समय तक आया द्वारा किये जाते 
थे | इस प्रकार आर्य लोग बढ़ई, लोहार, जुलाडे, नाविक, 
खेतिहर और पशुपालक थे । यह तो पिछुले काल में---जब कि 
आयों ने विजित मूलनिवासियों के रूप में एक उपयुक्त 
साधना पा लिया--हुआ कि उन्होंने शारीरिक परिश्रमवाले 
कार्यों के वे अंश, जिनमें अधिक बुद्धि अपेक्षित न थी, उन 
लोगों के माथे मढ़े और स्वयं बौद्धिक कायों की आर प्रवृत्त 
हुए या आराम-तक्बी करने लगे | वैदिक काल में तो आये 
लोगों फो सभी तरह के श्रम-सम्बन्धी कायं--विना किसी 
ध्यपमान या अगप्रतिष्ठा की भावना के--करते हुए हम पाते 
हैं। “हमारे बीच में भिन्न-भिन्न लोगों के भिन्न-भिन्न उच्चम हैं | 
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बढ़ई लकड़ी चीरता हे, चिकित्सक रोगियोँ की देखभाल करता 
है, ऋत्विक यजमानों की खोज करता है। अतः ( ६ सोम ) 
आप इन्द्र के लिए अभिल्नत द्ों | ” यह कोई जरूरी बात न 
थी कि पुत्र अपने पिता का दही पेशा अपनाये। हम एक 
ऋत्विक को वीर पुत्र की प्राप्ति के लिए ग्राथना करते पाते हैं । 
इसी तरद्द कुछु राजपुत्र ऋत्विक और गवैये बन गये थे । प्रसिद्ध 
सम्राट परुचेपद ( ? ) का पुत्र या वंशन एक ऋषि और अनेक 
सूक्तों का रचयिता था। एक ही वंश के भिन्न-भिन्न लोग 
भिन्न-भिन्न पेशेवाले थे । नवें मंडल के ११२वें सूक्त का 
रचयिता स्पष्ट कहता है कि उसके वंश के लोग भिन्न-भिन्न 

काम करते थे । “मैं सूक्तों का रचयिता हूँ। मेरा पुत्र भिषग 
है । मेरी माता चक्की पीसनेवाली है | हम अनेक व्यवसाय 
करनेवाले हैं |”! 


१. ऋ, वे, ६. ११२. १; २. आ. वे. ६,११२. ४ | 


क्‍ अध्याय रे 
वेदिक काल की धामिक भावनाएँ 


“समग्र ज्ञान प्रेम हैं और समग्र प्रेम ज्ञान है। नीच से नीच 
व्यक्ति के सम्बन्ध में हम उसके अंतस्तल में होनेवाले संघर्षों 
की कलक नहीं पा सकते विना उसके प्रति सहानुभ्बति और 
अनुराग बढ़ाये । : 

वैदिक काल में धार्मिक भावनाओं के प्रति इष्टिपात करने 
पर हमें ज्ञात होता है कि आर्य विशेष-विशेष देवताओं 
की उपासना करते थे, जिन्हें वे “देव” कहते थे, जिसका अथ 
सम्मवत: “बोतनशील” था। ऋग्वेद के सृूक्त अधिकतर इन्हीं 
देवों के लिए रचे गये हैं । ऋग्वेद में अनेक स्थलों पर इनकी 
संख्या निश्चित रूप से ३३ बताई गई है । “हे देवो ! शत्रओं 
के नाशक और यज्ञाह ! मनुपूत्रो ! आपकी संख्या ३३ है 
और इसी के अनुसार आपकी स्तुति की रई है |” “हे 
देवो ! आप स ख्या में ३३ हैं ।” “हे नासत्या अश्विन! आप 
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१. ऋ,वे.८.३०.२; २. ऋ. वे. ५. ३७. ११ | 


[ हदै८ ] 


३३ देवताओं के साथ मधुर ( सोम ) पीने शज्वावें ।” “हे 
प्रवह्दणशील सोम ! आपसे सम्बद्ध ३३ देवता नेत्रों के अगो चर 
स्थान में निवास करते हैं ।” "हे अग्नि ! जिनके अश्व 
लाल हैं और जो ग्रशंसा के योग्य हैँ, आप ३३ देवताओं को 
यहाँ लाव॑ ।” 
इस प्रकार के उद्धरणों द्वारा इस बात का स्वल्पमात्र भी 
सन्देह नहीं रह जाता कि बहुत समय तक शभ्ायों ने देवताओं 
की संख्या को ३३ माना। ऋरग् वेद में विशेष नामों द्वारा 
निर्दिष्ट देवताओं की संझया ठीक-ठीक नहीं निधौरित की 
जा सकती; क्योंकि कभी-कभी यह सन्देह होने लगता है कि 
कोई विशेष नाम किसी भिन्न देवता का वाचक है, अथवा पूर्व 
निर्दिष्ट देवता का पर्यायवाचक है | इस प्रकार यद्द सन्देद्वास्पद 
हे कि सविता किसी एक देवता-विशेष का नाम है या सूर्य 
का द्वी दूसरा नाम है | या विश्वेदेव नाम का एक भिन्न देवता 
हे या यह शब्द समग्र देव-समुदाय का वाचक है | ऋग्वेद में 
आये हुए मुरु्य देवताओं के नाम ये दँ--हन्‍्द्र, अग्नि, सोम, 
बायु, सूय, मित्र, वरुण, विष्णु, उषा, युग्मदेवता अखिन्‌, 
पूषा, रुद्र, प्रजापति, यम, पजन्य, अरय॑मा, मरुदूगण, अह्मण- 
स्पति या बृद्दस्पति, सरस्वती, अदिति, आदित्य, ऋभु, इला, 
त्वष्ट, सविता, इन्द्राणी, वरुणानी, आग्नेयी, वछु, मातरिश्वा, 
वैश्वानर और भारती । 
वैदिक देवताओं की संझ्या की अपेक्षा, अधिक महत्त्वपूर्ण 
उनका स्वरूप-स्त्रभाव भादि है। सौभाग्य से इस प्रश्न का 
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समाधान कठिन नहीं | ऋग्वेद के देवता यदि समग्र नहीं तो: 
अधिकतर निसर्ग की शक्तियों के दी मूतंरूप हैं | प्रारंभिक 
काल में चारों ओर विस्तृत संसार के रहस्य ने आर्यों के 
मस्तिष्क को संक्षुब्ध किया था | प्रकृति के सौन्दर्य और 
ऐश्व्य ने उनके अ्गाथ औत्सुक्य एवं विस्मय को जाग्रत 
किया था और ब्यावा प्रथिवी की चमत्कारपूर्ण घटनाओं में 
उन्होंने कुछ महान्‌ शक्तियों के ग्रादुभाव का निरीक्षण किया 
था | ग्राःकालीन आकाश के अरुण प्रकाश में नौले नभो- 
मंडल के आरपार सूर्य की प्रतिदिन होनेवाली गति में, गर्जन- 
युक्त मेघों के यथाऋतु विस्फोटन में, जीवनदायक वर्षो के 
प्रपात में और उत्तर-भारत के वनों तथा छोटे-छोटे 'ग्रामों के 
ऊपर वेग से चलनेवाली आँधियों के प्रकोप में आर्यों के 
संवेदनशील मस्तिष्क की परिस्फुट कल्पना ने कतिपय रहस्य- 
मयी अदृश्य शक्तियों को पहचाना | यह यथा्थतया सही इष्टि- 
पात था--ठीक-ठीक और पदार्थ-सत्ता के रद्स्योद्घाठन की 
ओर मानव-मस्तिष्क का एक यथार्थ और अनागतदर्शा सहज 
ज्ञान था। मानवजाति के इतिहास के इस आदिमकाल में 
आर्यों के मस्तिष्क द्वारा नैसगिक घटनाओं का यथार्थ ज्ञान 
इतनी गहराई तक प्राप्त कर लेना वास्तव में आश्चयंजनक है | 
निसग॑ का रहस्य सममनेवाली श्राय्योँ की अन्‍्तदृष्टि में 
सम्यता की प्रगति से बहुत कम स वृद्धि हो पाई है। हन्द्रियों 
के माध्यम से, छ्षणिक संस्पशंवाले संसार के दैवी रद्दस्य का 
स्पष्टटर संदशन इससे अधिक इमें कहीं नहीं मिलता । आर्य- 
ऋषियों ने प्रातः:कालीन सूर्य को आकाश में पूत्रं की ओर से 
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निकलते देखा, और महान्‌ आश्चय से आन्दोलित हो उठे । 
अपने बालोचित ओऔत्सुक्य एवं समुत्साह् और बुद्धि की कुशागप्रता 
के साथ उन्होंने प्रश्न किया कि यद्द रहस्यमय आगन्तुक कौन 
हो सकता है ? एवं जिस उत्तर की उन्हें स्वतः उद्भावना हुई 
वह था--“यह एक देवता है! | अब इतनी शताब्दियों के 
बीत जाने के बंद भी इस बात से कौन इनकार कर सकता है 
कि उन्होंने यथार्थ रूप में तथ्यों को सह्ी-सही सममक लिया 
था | अंधकार के अंतस्तल से प्रकाश के इस रहस्यमय ग्रादुरभाव 
के देनिक चमत्कार ने श्रा्यों को सतत आश्चय में डाल दिया 
ओर वे भयमिश्रित श्रद्धा और अचेना के साथ प्रशंसात्मक 
ओर उपासनात्मक सूक्तों के उच्चारण के साथ-साथ सुषुप्त 
संसार में पुनः प्रकाश और सजीबता लानेवाली शक्ति के प्रति 
प्रणत हुए । इसी प्रकार उन्होंने मेघों के काले-काले समूहों 
7 गति का आश्चय के साथ निरीक्षण किया--जिन मेधों के 
धारा-संपात ने पृथ्वी को उबरता प्रदान की, उसे हरीतिमा 
से आहन्छादित किया और जीवन का पोषण किया । 
तब आर्यो- ने कहा--“यह देवता है'--और बालोचित 
सरलता के अनुरूप यह अनुभव किया कि प्रार्थनाओं 
और भेंटों द्वारा देवा की आराधना आवश्यक है | 
इस प्रकार वेदिक देवसमुदाय और वैदिक उपासना का 
उद्धव हुआ | प्रकृति की प्रत्येक चमत्कारपूर्ण घटना में आर्य- 
मस्तिष्क ने एक-एक देवता के दशन किये, जिसे मनुष्य के 
शुभाशुभात्मक भाग्य के' निधोरण पर अपार सामथ्यं थी और 
उनकी (आयोँ की ) इतज्ता, भय और आशा की 
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भावना से--जो कि मनुष्य. में सहज रूप से वतंमान 
है--प्रशंसा, प्राथंना और निवपन द्वारा उनके सन्‍्तपंण का 
एक विधान प्रस्तुत हुआ । 

यह बात कि वैदिक देवता भी निसर्ग की किसी न किसी 
शक्ति के ही मृत्त रूप हैं, उन देवताओं के नाम से ही स्पष्ट 
हो जाती है । यह देवताओं का अभिधान किसी पदार्थ- 
विशेष के लिए प्रयुक्त हुआ है और उसी से सम्बद्ध अदृष्ट 
शक्ति का भी साक्षात्‌ द्योतक है । “अग्नि' एक भौतिक तत्त्व 
ओर देवता-विशेष का नाम है, जिसकी उपासना आआर्यों ने 
अदृश्य शक्ति के रूप में की । इसी प्रकार सये, उषा और 
वायु वैदिक देवताओं के नाम हैं | साथ ही भौतिक पदाथ या 
नैसगिक घटनाओं के भी वाचक हैं | केवल यही बात नहीं है 
कि देवता का नाम वही है, जो कि भौतिक तत्त्व का हैं, 
वरन्‌ शुरू में उस देवता की परिभाषा एवं उसका विशृद्ध 
वर्णन, तथा बाद में उसका सबविस्तर चित्रण तत्सम्बद्ध 
नैसगिक पदार्थों और घटनाओं की शक्तियों और कार्यों के 
रूप में किया गया है | उदाहरण के लिए उषा को ही ले ल | 
उषा शब्द संस्कृत में प्रातःकाल का वाचक है। उषा की 
कल्पना एक सन्दरी देवी के रूप में की गई है, जो कि ठीक 
ही है | कभी वह सूर्य की पत्नी और कभी दुह्विता भी है | 
उषा ग्रायः प्रकाश करनेवाली दिन की अग्रदूती कही गई हे । 
उसके सामीप्य में मनुष्य और पक्षी जाग जाते हैं । उसके 
झागमन पर यज्ञीय अग्नि प्रज्वलित की जाती है। “यहाँ 
उषाएँ हैं, जो ग्रातःकाल उत्पन्न करती हैं, और पूर्व दिशा में 
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दिखनेवाले प्रकाश को देती हैं. ।” “हे उषा ! आज आपने 
अपने प्रकाश से स्वर्ग के द्वारों को खोल दिया हैं. ।” “हे उषा ! 
जब आप दइष्टिगोचर होती दें, तब पक्ती अपने नीड़ से बाद्दर 
निकल आते हैं और वे मनुष्य भी, जिनका कि यज्ञोपद्दारों में 
कुछ भाग है, जाग जाते हें 

उषा के प्रति गाये गये सुन्दर सूक्कों में से कुछ उद्धरण 
यहाँ दिये जाते हैं | “हम प्रकाशमयी सुन्दरी उषा को जानते 
हैं, जो सन्दर वाणी की अभिनेत्री हें । हमारे लिए उन्होंने 
स्वर्ग-द्वारों का उद्धाठन कर दिया हैं; विश्व को प्रकाशपूण 
करके हमें निधियों का सन्द्शन कराया है। उषा ने विश्व 
को दृष्टिगोचर कराया है |” “उषा उन्हें जाग्रत्‌ कर देती है 
जो लोग अस्‍्तव्यस्त पड़े थे---कुछ सुखोपभोग के लिए, कुछ 
यज्ञ के निमित्त तथा कुछ सम्पत्ति की प्राप्ति के लिए। उषा 
देवी अन्धकार को दूर भगा! देती हैँ, ताकि जो लोग थोड़ा- 
बहुत भी देख सकते हैं, स्पष्ट रूप से देख सके ।” ““स्थिर- 
यौवना कुमारी, उषा--स्वग की दुद्धिता, रेत परिधाना--- 
अन्धकार नष्ट करती हुई मनुष्यों के समक्ष प्रकट होती हैं | वे 
सम्पूर्ण धन की स्वामिनी हैं | हे ऐश्वयशालिनी देवि | आज 
आप अन्धकार नष्ट कर दें ।” ““अपने समुज्ज्वल प्रकाश से 
उषा आकाश के विस्तृत छोरों को उद्भासित करती दें । 
उषा ने नैश अम्धकार को दूर कर ' दिया है। ग्रातःकालीन 
प्रकाशरूपी अश्वों से संयुक्त अपने रथ पर उषा आझ्ाती हैं । 
“हे मनुष्यों ! जागो । जीवन हमारा समुत्त जक आ चुका है 
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अन्धकार नष्ट दे, प्रकाश आ गया हे । उषा ने सूर्य के लिए 
माग परिष्कृत कर दिया दैे। दम सब वहाँ चलें, जहाँ भोजन 
विती् करती हुई उषा अधिष्ठित दें ।” “हे उषा ! आप 
देवताओं की माता हैं, अदिति के समकक्ष; यज्ञों को प्रकट 
करनेवाली---आप अपने गौरव से भासमान हैं । हमारी 
प्राथनाओं को स्वीकार करती हुई आप हमें दृष्टिगत द्वों। हे 
सबके द्वारा अभिलषित ! हमें इस भूमि पर बहुसरूयक 
बनाइए ॥। 

इससे भी स्पष्टतर रूप से, प्रथम मंडल के १२४वं सूक 
की आगे लिखी हुई ऋचाएँ, उषा के स्वरूप का वशन करती 
हैं। स्वर्ग की दुहिता उषा, प्रकाश-परिधाना, पूष दिशा की 
ओर धीरे-धौरे प्रकट हो रही हैं । वह सूय के निधोरित माग 
का अनुसरण करती है, मानो ऋतु को जानती हैं. तथा 
दिशाओं की कोई हानि नहीं करतीं ।” 

आकाश के पूर्बाद्व में उत्पन्न होती हुईं उषा, सभी दिशाओं 
को प्रबुद्ध कर देती हैं। अपने माता-पिता---प्थ्वी और आकाश- 
के अंक में बैठी हुईं और उन्हें अपने प्रकाश से प्रपुरित करती 
हुई बह भली भाँति विशेष रूप से सुशोभित होती हैं ।” 
“युबती उषा पूर्व दिशा से आ रही हैं । उन्होंने अपने रथ में 
रक्ताभ अश्वों को नियुक्त किया हे । दिवस के आगमन की 
उद्धोषणा करती हुई वे आकाश में अन्धकार को दूर भगा 
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देती हैं । घर-घर में यज्ञीय अग्नि का आधान हो चुका है. ।” 
इन ऋचाओं के बाद वह मत्र आता है, जिसे हम छठे मंडल 
के ६४व सूक्त में देख ही चुके हैं। “हे उषा ! आप जब 
उदित होती हैं, तब पद्ढी अपने आवासों से बाहर निकल 
आते हैं, तथा यज्ञ में भाग रखनेवाले मनुष्य भी जाग जाते 
हैं।” ऐसे-ऐसे उद्धरण--और इस प्रकार के उद्धरण भी 
अनेक हें---इस बात में कुछ भी सन्देह बाकी नहीं रखते कि 
देवी उषा और प्रातःकाल में तादात्म्य है । 

अब आइए, हम एक दूसरे सूक्त पर इृष्टिपात कर, जिसका 
देवता सोम है | सोम एक महत्त्वपूर्ण वैदिक देवता है। ऋग्वेद 
का ०क पूरा मण्डल उसी देवता के प्रति रचा गया है | परन्तु इस 
मंडल के अधिकतर सूक्तों में इस देवता का भौतिक स्वरूप 
स्पष्ट कलकता है। यह तो भली माँति स्पष्ट हो जाता है कि इन 
सूक्तों में एक श्रमूत्त देवता की अपेक्षा, मादक पेय पदाथ सम्पन्न 
करनेवाली पव तीय ओषधि का ही ज्यादातर उल्लेख 
हुआ है । वैदिक देव-समुदाय में संभवतः सबसे अधिक सोम ने 
मै अपने प्राकृतिक रूप को अल्लुणण बनाये रखा है। सोम- 
सूक्तों में अधिकतर सूक्त, सोमाभिषत्र तथा उससे सवंग्रिय पेय 
पदार्थ बनाने की प्रक्रिया का विशद वणन करते हैं। “यह 
सोम सबका निरीक्षण करता है। बह सुचतुर है, ( लताओं 
से ) निचोड़ा गया बह देवतांओं के ग्रति जाता है। बह्द 
( सोम ) रसस ग्रह करनेवाले पात्र (पवित्र ) में जा रहा 
हे ।” “इसके अतिरिक्त रक्तवर्णवाले अआपको मैं सुस्वादु 
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एवं आह्वादक बनाने के लिए दुग्ध में मिलाता हूँ । आप 
हमारे लिए धन के द्वारों को उद्घाटित कंरे |” ऐ ऋत्विजो ! 
आ्राप दुषदू से निपीड़ित इस सोम को 'पवित्रों' पर छिड़के 
इन्द्र के पीने के लिए इसे शद्ध करें | “यह सोम-रस उठ 
रदा है । वह जल्दी ही मादकता उत्पन्न करता है। वह इन्द्र 
का प्रिय पेय पदार्थ है. ।” इसके साथ ही सोम का देवात्मक 
रूप भी निगाह से ओमकल नहीं हुआ | वह केवल मादक पेय 
नहीं हे, वह एक देवता भी है | दूसरे देवताओं के समान वह 
धन दे सकता है, शत्रओं का संहार कर सकता है। उसने 
प्रथिवी और आकाश भी उत्पन्न किया है। “विश्व का पये- 
वेक्षण करते हुए वह राक्षसों का संहारक भी कहा गया है ।” 
“है स्तोम | आप हमें प्रकाश, स्वर्ग और समग्र सौभाग्य 
प्रदान करे एवं हमारा कल्याण करें ।” “जो सोम को 
यह्योपह्हार अपंण करता है, उसे सोम देवता गाय देते हैं 
वेगवान्‌ अश्व देते हैं, तथा गृहकारय में दक्ष, यज्ञ करने को 
समुत्सुक और अपने पिता के ऐश्वय का विस्तार करनेवाले 
पुत्रों को देते हैं ।” “हे सोम | हमें आपके स्मरण-चिन्तन से हष 
होता है। आप युद्ध में अजेय हैं, शूरों में विजयी हैँ, स्वग 
को देनेवाले हैं, वर्षा के प्रदाता हैं, शक्ति के संरक्षक हैं, यज्ञों 
में निवास करनेवाले हैं। आपके पास सुन्दर. प्रासाद हैं, और 
आझाप जयशाली और. ग्रख्यांत हैं |” "हे सोम! आपने इन 
सभी वनस्पतियों को उत्पन्न किया है, आपंने जले का सर्जन 
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किया है, आपने गौओं को उत्पन्न किया है, आपने विस्तृत 
आकाश को फैलाया है और अपने प्रकाश से ' उसके अन्ध- 
कार को दूर कर दिया है. ।” 

यहाँ हमें एक देवता के ऐश्वय से युक्त सोम का चित्र मिलता 
हैं। शुरू-शुरू में देवताओं का भौतिक रूप ही विशेष 
रूप से प्रधान है; पर समय बीतने और उपासनात्मक भावनाओं 
की वृद्धि होने पर, उसी देवता का काल्‍्पनिक एवं आरुयानो- 
चित रूप महत्त्वपूर्ण हो गया है। कभी-कभी तो ऐसा हुआ 
है कि भावनात्मक देवता का सम्बन्ध उसकी भौतिक भूमिका 
से नितानत विश्व खलित हो गया है | इसी तरह दशम मंडल के 
८५वें सूक्त की एक. ऋचा में हम देवता सोम को वनस्पति 
सोम से बिलकुल असम्बद्ध पाते हैं । 

“मनुष्य सममते हैं कि उन्होंने सोमाभिषतर करने पर सोम- 
पान कर लिया है । परन्तु जिस सोम को ऋषि जानते हैं, 
उसका पान कोई नहीं कर सकता ।” 

इस स्थल पर सोम का भौतिक आधार एकदम समुन्नंधित 
है; परन्तु इसमें इसके पूर्व की गई कल्पना का स्पष्ट वैपरीत्य 
है । यहाँ आयं-मस्तिष्क भावन+-क्षेत्न में बहुत आगे बढ़ा हुआ 
दिखता है । यह बात उल्लेख्य है कि ऋग्वेद के पिछले भार्गों--- 
अर्थात्‌ प्रथम और दशम मंडलों-.में ही ऐसी ऋचाएं आती 
हैं, जो यह सूचित करती हैं कि देवता के नैसगिक रूप की 
कल्पना से ही उसके मावनात्मक रूप का क्रमशः समुड्धव हुआ 
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है। यही विचारशैली, यदि सब वेदिक देवताश्रों के सम्बन्ध 
में नहीं, ती अधिकांश के सम्बन्ध में अवश्य ही परिलक्षित 
होती है । प्रत्येक देवता के सम्बन्ध में इस प्रणाली का अनुसरण 
अपेक्षित नहीं है । ऊपर दिये गये उदाहरण वैदिक देवताश्रों 
की उत्पत्ति को स्पष्ट करने के लिए पर्याप्त हैं। ऋग्वेद के 
श्न्तगगंत अग्नि का वर्णन यह बात निर्धारित कर देता है। 
किसी-किसी दृष्टि से वैदिक देवताओं में अग्नि सबसे अधिक 
महत्त्वपूर्ण है। यथपि शक्ति और ऐश्वर्य में इन्द्र की श्रपेक्षा, 
अग्नि न्‍्यून है, तथापि मनुष्य से अग्नि का सम्बन्ध विशेष 
सब्निकट एवं सुपरिचित है| वह देवता और मनुष्यों के मध्य 
में दूत है, जो मनुष्यों की मेंट देवताओं को पहुँचाता है और 
देवताओं के आशीर्वाद को मनुष्यों के ग्रति | प्रत्येक मण्डल के 
आदिम सूक्त अग्नि के प्रति रचे गये हैं ओर इस प्रकार उसे 
इन्द्र से अधिक महत्त्व दिया गया है। अग्नि के इस महत्त्व का 
कारण उसका मनुष्य से निकट सम्बन्ध है। निसगे के रहस्यों 
में अग्नि ही मनुष्य के निकटतम है | आर्यों की कल्पनाशक्ति 
सूर्य के प्रकाश, गतिशील मेघ-समुदाय और प्रातःकालीन 
आकाश के सौन्दर्य से आन्दोलित हुई थी । पर उनके गृह्योप- 
करणों के निकटतर यही रहस्यमयी सत्ता थी--अर्थात्‌ अग्नि--- 
दो अरणियों के संधर्षण से उत्पन्न होनेवाली, दिव्य-प्रकाश 
से दीक्षिमात्त, सदा ऊध्वंगामी, प्रत्येक पदार्थ को जलानेवाली, 
उध्णता और प्रकाश देनेवाली, मनुष्य के लिए विशेष उपयोगी 
और उतनी ही भयंकर | यह तो ययार्थ में देवता ही हे । 
अन्य देवता तो सुदूर बलोक में स्थित हैं; पर एक यद्दी देवता 
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है जो उनके निवासस्थानों में रहता है, जिससे उनका 
मैरन्तरिक सम्पके हो सकता हे, जिसे वे प्रज्वलित कर : सकते 
हैं और उसका सानिध्य यथेच्छु प्राप्त कर सकते हैं | अतः वे 
लोग उसे ग्ृह-देवता कहते थे, जिसे कि देवताओं ने अपने 
दूत के रूप मे मनुष्य के प्रति भेजा है | “हे अग्नि ! आप 
हृदय को प्रफुनल्लित करनेवाले हैं, आप देवताओं का आवाहन 
करनेवाले हैं| आप अपनी स्थली---अ्रथौत्‌ अग्निकुएड--- 
के स्वामी हैं और देवदूत हैं ।” “हे अग्नि ! आप देवों के प्रिय 
दूत हैं, आहुतियों के संवाहक और यज्ञ के अधिष्ठाता हैँ ।” 
यहाँ हम अग्नि को उसके याजकीय रूप में पाते हैं । पर यह' 
अग्नि काष्ठ से उत्पन्न हुईं। इसे प्रायः अरणियो----काष्ट खण्डो- 
की सन्‍्तान कहते हैं । 

“अगिन की दो माताए ---अरथात्‌ दो काष्ट-खण्ड---गतिशील 
हैं.। वे दोनों एक ही काम करती हैं--अथात्‌ कृष्णवर्णा 
होकर अपनी सन्‍्तान उत्पन्न करती हैं । इस नवजात शिशु 
की जिद्या पृव की ओर प्रसरित होती है, बद्द अन्धकार को 
दूर कर देती है, वह शीघ्र जन्यमान है और क्रमशः छोटे- छोटे 
काष्ठखण्डों में मिल जाती और अपने रक्षक की संबृद्धि 
करती है ।” 

“ (अग्नि) जिसे कि मनुष्य चतुराई से उत्पन्न करते हैं, कुछ 
स्थलों में पुराने काष्ट के अधिष्टान के द्वारा युवावस्थापन्न होती 
हैं, अन्यत्र धूम्ररूपिणी पताका के साथ श्वेत हो' जाती हे । 
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7 स्नान शीला नहीं है और दृषभवत्‌ गतिशीला है |” 

मनुष्य इस प्रकार हाथों को हिलाकर उसे उत्पन्न करते 
हैं |” “आप देवता दें, आप हमारे उपह्ारों को स्वर्गाय 
नियम के अनुसार देवताओं के ग्रति ले जाते हैं | आप सबसे 
श्रेष्ठ हैं, आप बुद्धिमान्‌ हैं। आपकी पताका धूम है। काष्ठेन्धन से 
परिपुष्ट होकर आपकी ज्वाला सीधी द्वो जाती हैं; आप इृदय को 
आह्वादित करते हैं; आप सदेव ही वाणी द्वारा यजनशील हैं. ।” 

“वायु से प्रेरित ऑग्न बड़े-बड़े वृक्षों पर महाशब्द के 
साथ प्रसारित जिह्ााओं सहित और वृत्ताकार कान्ति से युक्त 
आरूढ़ होती है ।” “हे अग्नि | आप जरा रहित हैं । जब 
आप वृषभ की नाई वन-पादपों को भस्मतात करने को बढ़ते 
हैं, तब आपका पथ कृष्ण वर्ण हो जाता है ।” 

“वायु से प्रेरित अग्नि, ज्वालारूपी आयुर्धों से युक्त, गायों 
के बीच में बैल की नाई, वृक्षों के रस पर आक्रमण करती हुई 
बड़े वेग से कपटती है | वृक्त, और पक्ती भी चारों ओर फैलने 
बाली (अग्नि) से मयमीत द्वोते हैं. ।” ' 

इस प्रकार यद्द स्पष्ट है कि अग्नि देवता का तादात्म्य 
भौतिक तत्त्व अग्नि से किया गया, जो कि अग्णि-मंथन से 
उत्पन्न की जाती थी और अपनी सधूम ज्वालाओं से काष्ठ और 
बर्नों को जला देती थी | अग्निदेव सदा युवा कहे जाते थे, 
क्योंकि उन्हें नये इन्धन से नवीनता प्रदान कर सकते थे । 
साथ ही अग्नि का आवाहन धन के लिए, पुत्र और दीष॑- 
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जीवन के लिए किया जाता था; पर उनका मुख्य: कार्य 
देवताओं का आमंत्रण करना और मनुष्यों के द्वारा अर्पित 
हव्य को देवताओं तक पहुँचाना था। पार्थिव भ्रूमिका पर 
इनका अधिष्ठान होने के कारण, यह अन्य देवताभों की. 
अपेक्षा मनुष्य के अधिक निकट और प्रियतर माने जाते थे | 

ऋग्वेद में जिन देवता को सरलता से सर्वोच्च स्थान प्राप्त 
हैं, वे इन्द्र हैं। अधिकतर सूक्त उन्हीं के सम्बन्ध में रचे गये 
हैं । उन्हें स्पष्ट रूप से देवताओं का प्रधान कहा गया है, 
यद्यपि कभी-कभी अन्य देवताओं को भी यही प्रतिष्ठा दी गई 
है इन्द्र---अधिकतर और विशेष रूप से--देवताओं में प्रथम कहे 
गये हैं, जिससे वेदिक देवताओं में उनका नेतृत्व प्रकट होता 
दे। “विस्तृत स्वर्ग ने इन्द्र के प्रति नमन किया है । विस्तीर्ण 
पृथ्वी ने स्वीकाय प्रशंसा के साथ उनका मनन किया है । 
स्वीकार योग्य उपद्टारों के साथ समस्त यज्ञ इन्द्र का अभिवादन 
करते हैं सभी देवों ने एकमत होकर इन्द्र को आगे किया है। 
मनुष्यों के सारे यज्ञ और समग्र उपहार इन्द्र के निमित्त 
ह. ” परन्तु पहले पहल इन्द्र केवल वर्षा के देवता थे। 
आयो के समान, उत्तर-भारत के शुष्क जलवायु में रहनेवाले 
कृषक वर्ग को समय-समय पर दहोनेवाली वर्षा की बड़ी अपेक्षा 
थी; और जब कभी थोड़े समय॑ के लिए भी वर्षा रुक जाती, 
जैंसा कि आजकल भी कर्मी-कमी हो जाता है, तब आये 
लोगों को बड़ी चिन्त! और कष्ट होता था। ऐसी अनादृष्टि के 
बांद एक अच्छी वर्षा बड़ी ही सान्त्वना की बात होती थी 
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आर स्व॒भावत: उसे देवता की कृपा छ्वी माना जाता था.। 
इन्हीं देवता को इन्द्र कहते थे । 

आयो की उबर कल्पना, में जिस पर कि भय का भी रंग 
चढ़ा था, वर्षो के अवरोध का हेतु बृत्र या अहि नामक असुर 
की दुषचेष्टा मानी जाती थी। आयो के उपकाराथ, इन्द्र ने 
बृतच्न को मार कर, वर्षो के लिए रास्ता खोला था । इन्द्र द्वारा 
वृत्र का वध वारंवार उनकी ग्रशसा का विषय रहा है | ऋग्वेद 
के सूक्तों में इस घटना का वर्णन इजारों बार हुआ हे---पहले 
तो सामान्य रूप में, पर बाद में आख्यानोचित कल्पना के 
साथ । यहाँ तक कि पुराणों में यह वृत्तान्त एक विस्तृत गाथा 
ही बन गया है। “हे इन्द्र ! आपने मेघों को अपाबृत किया, 
जिनमें जल भरा था; दृत्न एवं दूसरे दानवों की निधि को 
पब॒त में रख दिया; धातुक बृत्र को मार डाला और तब 
मनुष्यों के दशनाथ सू्य को आकाश में चढ़ाया ।” 

“इन्द्र जब अबह्ि से लड़े, तब अहि द्वारा गिराई गई 
विद्य त्‌ या वा ने इन्द्र का स्पश न कर पाया. और इन्द्र ने 
अहि के अन्य छुलों को भी विफल कर दिया ।” 

इस सम्बन्ध में यह द्रष्टन्य हे कि यहाँ बिजली और मेघ- 
गजन को अहि का आयुध माना गया है; पर अन्य स्थलों में 
ये इन्द्र के ही आयुध बन जाते हें और आख्यान-साहित्य 
इनकी उत्पत्ति के इतिहास क॑ सम्बन्ध में प्रय्लशील दिखता 
है| यहाँ तक कि कुछ आगे चलकर एक बड़ी विशाल :और 
प्रोत्साहक कथा इन्द्र के वज़ की उत्पत्ति के विष्रय में गढ़ 
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डाली गई । इस मल-सिद्धान्त को पुष्ट करने के लिए कि इन्द्र 
बषां के देवता थे, हम यहाँ कतिपय अन्य ऋचाओं को उद्धत 
करगे | 

“जब प्रथ्वी पर आकाश से वर्षा नहीं हुई, जब वह अच्छे- 
अच्छे पदार्थों से भरी-पुरी न थी, तब इन्द्र ने अपना बज 
उठाया और उस दीपिमान आयुध द्वारा, कृष्ण मेघ रूपी 
गायों से वर्षा रूपी स्तन्‍्य दुह्ला ।” 

“हे इन्द्र ! धारा वृष्टि की सूचना देते हुए आपके द्रव तगामी 
अश्व हाषा कर रहे हैं ( जो मेघों की गजना है )। सूखी 
घरती ( इस नाद से ) प्रफुनल्नित है; इतस्ततः विचरणशील 
मेघ सन्दर दिखते हैं |” जल के मध्य निविड़ अन्धकार के 
बीच वृत्र आकाश में मौज कर रहा थां, पर ( अपने उपासकों 
की ) ररुछाओं को पूण करनेवाले इन्द्र ने, सोमपान से आहला- 
दित होकर, उसे वज्ञ से मार डाला ।” 

“संक्र द्ध इन्द्र ने, निकट आकर, ( भय से ) काँपते हुए 
बुत्र के जानु देश पर वज्ञ-प्रहार किया, जल को प्रवहृणशील 
किया ओर इस प्रकार अपनी शक्ति का प्रदशन किया ।” 

“हम इन्द्र के महान्‌ कार्यों की चर्चा करगे, जिन्हें कि 
वश्न के चलाने वाले (इन्द्र ) ने आरंभ में किया | उन 
वृत्र को मारा, जल बरसाया और पबत-वाहिनी नदियों के 
माग को खोल दिया । इन्द्र ने पबत पर छिपनेवाले आझहि' 
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को मार डाला | त्वष्टा ने उनके लिए वज्ञ का निर्माण किया 
था जो दूर तक प्रह्यार करता है; तब जैसे कि गायें अपने 
बछुडों की ओर दौड़ पड़ती हैँ, प्रवहनशील जल समुद्र की 
ओर शीघ्रता से बह चला ।” 

वृत्र के विजेता होने के बाद, इन्द्र आर्बों के सारे शब्रुओं 
के विजेता हुए | आारयों के सभी युद्धों मे, सहायता के लिए 
इन्द्र का आवाहन किया गया । आकाश के देवताओं के नेता 
के रूप में, उन्होंने आयों के शत्रुओं से युद्ध किया। इस 
प्रकार वे युद्ध के नेता बन गये | वर्षा के देवता वाली उनकी 
भमिका पीछे छूट गई और वे युद्ध के देवता हो गये | 

“हे इन्द्र ! जब आपने अकेले ही सम्पतशाली दस्यु का 
संहार किया--यथ्पि अन्य देव आपके निकट थे, जब 
खयज्वा सनक आपके धनुष के द्वारा मृत्य का आलिंगन करने 
को प्रस्तुत हुए, तब आपने उन्हें मार ही डाला ।” 

“प्रत्येक उद्योग के आरंभ में, प्रत्येक युद्ध भें, ._म मित्र के 
समान अपनी रक्षा के लिए इन्द्र का आदगहन करते हैं 

“वास्तव में, मनुष्य अश्रपने जीवन को संकट में डालकर 
युद्ध के अवसर पर, इन्द्र का आवाहन करते हैं, जब योद्धागण 
आमने-सामने अपने तनय ओर सन्‍्तति के लिए युद्ध करते 
हुए देहोत्सग करते हैं, वे इन्द्र को अपना संरक्षक बनाते हैं।” 

के अवसर पर मनुष्य उन्हें ( इन्द्र को ) पुकारते हैं 

आर उनको अपने अनादइत शरीर का रक्तक बनाते हैं 
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“हे मनुष्यो ! जिसके ( इन्द्र के ) विना--जिसे कि लोग 
युद्ध के समय पुकारते हैं---कोई भी विजयी नहीं हो. सकता ।” 
कल्पना ने उन्हें भयानकता का जामा पहना दिया। “वन्न- 
पाणशि' उनकी सबसे प्रचलित उपाधि हो गई । वे द्यावाप्रथिव 
के ऐश्वय और वैभव से संयुक्त किये गये | अपने उपासक 
को इन्द्र ने धन, शक्ति और वैभव दिया । 

“हे इन्द्र ! शक्तिमान ! बुद्धिशालिन्‌ ! प्रकाशमान्‌ ! हम 
जानते हैं कि चारों ओर की धन-संपदा आपकी है। हे शत्रुओं 
के विजेता ! उस धन को इकट्ठा कीजिए और उससे हमें पूर्ण 
करिए । जो आपकी परित्रया करते हैं, उन्हें निराश न 
कीजिए ।” 

“हे इन्द्र ! आप अश्वदाता हैं, गोदाता हैं, अनदाता हैं । 
दाताओं में मुख्य हैँ । हे. पुरातन देवता ! अपने उपासकों 
की इच्छाओं के सम्बन्ध में उन्हें निराश न कीजिये | आप मित्रों 
के बीच में परम मित्र हैं। हम आपके प्रति यह स्तवन करते 
हें । ११ 

देवत्वारोप की यह प्रणाली यहां समाप्त नहीं होती। धौरे- 
धीरे इन्द्र विश्व-ल्रष्टा हो गये। आकाश में सूय॑ को स्थापित 
करनेवाले भी वही हैं | “हे इन्द्र | आप वृत्र के नाशक हैं । 
आपने आकाश को बिस्तृत किया और अपने पराक्रम से 
स्वर्ग को ऊपर उठा लिया ।” “हे इन्द्र ! आप संसारों के 
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अद्वितीय स्वामी हैं | आप विश्व के एकमात्र राजा हैं ।” 
“जिन ( इन्द्र ) की शक्ति का ध्यान स्व्ग और पृथ्वी करते 
हैं, जिनके अनुशासन के अनुसार वरुण और सूर्य गतिमान्‌ 
हैं, जिनकी आज्ञा से नदी बहती हैं, हम मरुदूशण के साथ 
उन इन्द्र का आवाहन करते हैं----अपना मित्र बन जाने के 
लिए |” आगे चलकर इन्द्र की शक्ति और एऐश्वर्य के 
सम्बन्ध में अनेक कथाएँ कही गई । जिनका विस्तार पुराणों 
में हुआ। 

सूय और सविता दूसरे प्रधान वैदिक देवता हैं। ये 
दोनों एक ही देवता मालूम होते हैं, जो स्पष्ट ही सूय हैं। 
संस्क्रत में दोनों शब्दों का अथ 'सय' है | ऋग्वेद के अन्तगत 
इन दोनों देवताओं का बवणुन प्रत्यक्षतः सय॑ को ही सचित 
करता है | यद्द तो अपेक्षित ही था कि आय लोगों के समान 
भावनाशील व्यक्तियों की भावनाशक्ति को, प्रकृति के समग्र 
पदार्थों में से अधिक प्रभावित करनेवाले निस्सन्देह सय ही थे 
अतः वैदिक धम में हम सूर्य का महत्त्व-पूण स्थान पाते हैं. । 
संभाव्य रूप से वैदिक देवताओं में से अनेक देवों का प्रादुभाव 
सूय और आकाश से सम्बद्ध प्राकृतिक घटनाओं के कारण 
हुआ । दो देवताओं या एक ही देवता के दो नामों---अथौत्‌ 
सूय और सविता--के विषय में कोई सन्देह नहीं हो 
सकता । दिन प्रतिदिन सविता प्राचीद्वार से विश्व को 
प्रकाशित करने आते हैं| सविता देवता के कार्य की समाप्ति 
पर रात्रि आ जाती है। जब सविता देवता का आगमन 
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होता है, तब नक्षत्र चोरों की नाई भाग जाते हैं। 
“ग्रकाशमान देवता सविता विश्व की सष्टि के लिए अविच्छिन्न 
रूप से उदय द्वोते हैं-यही उनका कार्य है ।” बुनाई का 
काय करनेवाली स्रां के समान रात्रि फिर से प्रकाश को ढक 
रही है। जिन कामों में बुद्धिमान लोग अब तक संलग्न थे, उन्हें 
वे स्थगित करते हैं | जब अविश्रान्त सविता देवता ऋतुश्नों के 
विभाजक---फिर से आते हैं, तब लोग पुनः: जाग जाते हैं. । 
“आकाश के अन्धकारपूर्ण माग फो पार करते हुए, विश्व 
का निरीक्षण करते हुए तथा अमत्यों और मर्त्यों को जगाते 
हुए सविता देवता अपने स्वण-रथ पर आरूढ़ होकर संचरण 
कर ते रे 

“सविता ने पृथ्वी की आठों दिशाओं को, जीवसष्टि के 
तीनों संसारों को और सप्तसिन्धुभों को दृष्टिगोचर कर 
दिया है | स्वर्शिम नेत्रोंवाले सविता याजकों के लिए रलों 
तथा अन्य इच्छित पदार्थों के साथ, यहाँ आने की कृपा 
करे ।” हे सूय | आप किस प्रकाश से अन्धकार का नाश 
करते हैं और किन किरणों द्वारा सारे विश्व को उद्धासित 
करते हैं ।” “हे सूर्य ! आप सुदीर्धे मार्ग को पार करते हैं 
श्राप सबसे देखे जाते हैं; आप प्रकाश के उत्पादक हैं; आप 
आझाकाश में प्रकाशभान दै ।” “हे मित्रावरुण ! आप विश्व 
का एवं सारे जीवों का संरक्षण करते हैं, जैसे कि पशुपालकं 
अपने पशु समुदाय की देखरेख करता है।” 
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“विश्व के नेत्ररूप सूय जब आते हैं, तब नक्षत्र चोरों की 
तरह माग जाते हैं. |” सूय और सविता का तादात्म्य इन 
उद्धरणों से बिलकुल सिद्ध हो जाता है | साथ ही यह भी 
स्पष्ट हो जाता है कि सविता बह देवता हैं, जो अपने उपासकों 
फी इच्छाओं को परण करते हैं, जो मनुष्य को धन देते हैं 
कौर पापों को दूर करने के लिए भी जिनकी प्रार्थना की 
जाती है । “जो तीनों ज्ञातब्य संसारों को जानते हैं, जो प्रज्ञ 
हैं, जो देवताओं की रहस्यमयी उत्पत्ति के ज्ञाता हैं, वह सूर्य 
मनुष्यों के शुभाशुभ कर्मो का सम्यक्‌ प्रकार से निरीक्षण 
करते हैं और उनके सभी शुभ संकल्पों को पूण करते हैं 
“सूयदेव समग्र पापों को नष्ट करते हुए घुदूर देश से आते 
हैं. ।” “है सूर्य ! आप उदय हों और ञआरज हम सबको 
निष्पाप कर दें ।” इस प्रकार ऋग्वेद में सूयं के भौतिक 
ओर भावनात्मक रूप स्पष्ट हैँ, जो इन देवता की उत्पत्ति 
ओर उनके क्रमशः विकास-प्राप्त स्वरूप को उद्घाटित 
करते दें | 

दूसरे देवता, जो सूय से ही सम्बद्ध नैसगिक घटना से 
उद्भूत मालूम होते हैं, विष्णु हैँ | यद्यपि वैदिक धर्म में विष्णु 
की ग्रतिष्ठा, बाद के हिन्दूधम में उनके स्थान को दृष्टि में 
रखते हुए, महत्त्वपूरा नहीं हे, तथापि ऋग्वेद में प्राप्त उनके 
उल्लेखों में बहुत रोचक सामग्री मौजूद है | ऋग्वेद में उनके 
प्रति बहुत से सूक्त नहीं रचे गये, पर उनका जिक्र बड़ी ही श्रद्धा 
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से और गंभीरतापू्वंक किया गया हैं| दशम मण्डल के ६६वें 
सूक्त की पाँचवीं ऋचा में, जहाँ कि अन्यान्य देवताओं का 
स्वभाव, विशिष्ट विशेषणों द्वारा प्रकट किया गया है, विष्णु 
को महान्‌ या ऐश्वयंशाली कहा गया है | सप्तम मंडल के 
नवम सूक्त में यह उल्लेख है कि जो लोग पैदा हो चुके हैं 
अथवा जो पैदा होंगे, उनमें से कोई भी विष्णु की महिमा के 
छोर को नहीं पा सकता । ये मद्दिमाशाली देवता कौन हैं ! 
इस प्रश्न को निश्चित रूप से हल करने के लिए धअ्मधिक् 
सामग्री भी उपलब्ध नहीं है | पर विष्णु की दिव्य उत्पत्ति क 
सूचक अनेक उल्लेख दँ | सप्तम मंडल के १००वाँ सूक्त में 
इनके विषय में कहा गया हैं कि ये अपनी शत रशिमियों के 
सह्दित पृथ्वी पर ऐश्वयपूबंक तीन पैर चले । एक अदूभुत कार्य 
जो वारंवार और सदा ही विष्णु से सम्बद्ध किया गया हैं, 
यह हे कि उन्होंने तीन पदक्रम में ही विश्व का संक्रमण कर 
लिया | “किसके लिए विष्णु ने तीन पदक्रम लिया ।” 
“इन विष्णु ने पीड़ित मनुष्यों के लिए त्रिभुवन. को तीन पथ 
में ही नाप डाला ।” “मैं विष्णु के मदहान्‌ कार्यो' का वर्णन 
करू गा, जिन्होंने त्रिथुवन को नापा, ऊपरी भुबनों को चकित 
कर दिया; जो तीन पणग चले ; लोग उनकी भूरि-भूरि प्रशंसा 
करते हैं ।” “जिनके तीन संक्रमणों में तीनों भुवन समा 
गये ।” “जिन्होंने तीन लंबे डगों से सुविस्तृत तीनों मुबनों 
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को नाप डाला ।” सूर्य के सम्बन्ध से विष्णु के इन तीन 
डढगों का अर्थ---प्रातःकाल आकाश में सू्य का उदय, 
अ्राकाशमार्ग में उनका मध्य बिन्दु पर पहुँचना और परशिचम 
छ्ितिज पर उनका अस्त होना--किया गया है । पुराणों 
में तो विष्णु के तीन डगों के विषय में एक काल्पनिक कथा 
ही गढ़ डाली गई है, पर वेदिक काल में इनका अर्थ सूर्य का 
आकाश में संक्रमण ही समका गया था। जो ऋचाएं उद्ध त 
की गई हैं, उनसे यथेष्ट 'रूप से यही बात निश्चित होती है। 
विष्णु के विषय में कहा गया है कि वे १०० किरणों से 
युक्त हैं। आगे चलकर यद्द भी कहा गया हैं. कि वे उनसे 
पृथ्वी का पालन करते दैं। “हे विष्णु ! आप ब्यावाप्ूथिवी 
को अनेक प्रकार से सँमाले हुए हैं।आप अपनी किरणों 
से पृथ्वी को सँमाले हैं. ।” इसके अतिरिक्त एक प्रसिद्ध 
ऋचा है, जो विष्णु की तुलना आकाश में विस्तृत नेत्र से 
करती है | “चतुर लोग विष्णु के सबसे ऊँचे डग को आकाश 
में विस्तृत नेत्र के समान लगातार देखते हैं।” अतः यह 
मान लेना बिक्षकुल ठीक है कि वैदिक देवता विष्णु का 
मूलभूत रूप सूर्य हैं और अधिक समय तक सूर्य के साथ 
उनका तादात्म्य बना रहा | 

एक धन्य वैदिक देवता का भी प्रादुर्भाव सूर्य-सम्बन्धिनी 
भटठना से इआ है | ये पूषा देवता हैं। पृषा एक चित्तरंजक 
एवं ग्राचीन देवता हैं | ऋग्वेद में ये प्रधान रूप से पशु और 
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तृणमयी ममि के देवता हैं | ऐसा लगता है कि वैदिक #ात़ 
के आय सुदूर चरागाहों से अपने पशुओं के सकुशल गमन- 
प्रत्यागमन के लिए उनका आवाहन करते थे। यह बहुत 
संभव है कि जिस समय पृषरा आर्यों के प्रिय देवता थे, उस 
समय आय लोग भ्रमणशील व्यक्ति रहे हों। ऋग्ेद के काल 
में ही इन देवता का महत््त घटने लग गया था | यही क्रम 
कुछ समय तक जारी रहा | यहाँ तक कि पौराशिक काल में 
आते-आते पृषा देवता हिन्दूदेव-समुदाथ से बिलकुल गायबं 
ही हो गये | तब भी इसमें कोई सन्देह नहीं कि ऋग्वेद में 
पृष्रा पशुचाग्ण से सम्बन्ध रखनेवाले देवता हैं | “पूृषा इमारी 
गायों का अनुसरण कर, पृषा इमारे धोड़ों की रक्षा करें, 
पृषा हमें भोजन द॑ ।” पृषा का वाहन अजा था। 
“हम पूषा की प्रशंसा करते हैं, जिनका वाहन अजा है ।” 
पूृषा यात्रा में कुशल-क्षम-विधायक देवता थे । “हे पृषा 
देवता ! आप इसमें माग के पार पहुँचा द॑। हमारे पार्पों को 
दूर कर | हे मेघ-पुत्र | आप हमारे आगे-आगे चलें | 

“हे पृषा | जो कोई भी हमें हानि पहुँचानेवाला, तस्कर 
बुद्धि या दुष्ट परुष हमें दुमोंग में ले जाय, उसे आप हमारे 
माग से दूर कर दें ।” “हमें उन रास्तों से ले चलें, जहाँ 
अच्छी घास हो; मार्ग में हमें कोई नया कष्ट न हो। हे पृषा ! 
शाप हमारी रक्षा के साधनों के ज्ञाता हैं ।” यह संभव है 
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कि सूर्य दी आकाश में प्रकाश करते हुए और चलने-फिरने 
योग्य रास्तों से रद्वित मैदानों में, पशुपालों का मार्ग प्र दशेन 
करते हुए श्रमणशील आर्यों द्वारा पूृषा के रूप में पूजित हुए 
हों | यह अनुमान नीचे लिखी ऋचाओं से अधिक पुष्ट 
हो जाता है | 
“पूषा देवता, जिनका वाहन अजा है, जो पशुओं और 
धन के रक्षक हैं, जो अपने उपासकों को प्रसन्न करते हैं, 
अपने हाथ में अंकुश घुमाते हुए अखिल विश्व के शासक के 
रूप में भुवनों का निरीक्षण करते हुए यात्रा करते हैं ।” 
अन्य देवता, जिनका उद्भव सन्देहास्पद है, यमलश्राता 
अरविनीकुमार हैं। इनका वर्णन सदैव एक ही साथ हुआ है । ऋग्वेद 
के अनेकानेक सूक्त इनके प्रति कहे गये हैं, एवं इनका उल्लेख 
भा प्रायः किया गया है। ये यमल अश्विनीदेवता एक मुख्य 
वैदिक देवता हैं ; पर प्रारम्भिक काल में लोग इनका निश्चित 
स्वरूप भूले हुए थे | $० पू० ६ठी शताब्दी में यास्काचार्य ने 
भिन्न-मिन्न मत प्रकट किये | “अरिविनीदेवता कौन हें 2?! 
कुछ लोग कहते हैं कि वे पृथ्वी और आकाश हैं; अन्य लोग 
कहते हैं कि वे अहोरात्र हैं; कुछ दूसरे लोग उन्हें सूय और 
चन्द्र बतलाते है । इतिहासज्ञ उन्हें दो दयालु राजा बताते हैं । 
यदि यह समस्या यास्क के समय में क्लिष्ट थी तो अब तो 
और भी दुरूद् है | इनके विषय में केवल इतना ही कहा जा 
सकता है कि ये रोगों को अच्छा करनेवाले थे और पहले- 
हल इनका स्तवन आपत्तिकाल में किया जाता था। कुच्चठ 
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बाद में बीमारी के समय इनकी स्तुति की जाने लगी थी । 

मुख्य वैदिक देवताओं का एक दूसरा युग्म, जिनका जिक्र 
यदि सदा नहीं तो प्रायेश साथ ही हुआ है, मित्र और वरुण 
हैं | इनके उद्भव की विवेचना कुछ कम कठिन है। कुछ 
विद्वानों ने इनका तादात्म्य, ईरानी देवता 'मिथस' और 
यूनानी देवता 'यूरनस' से स्थापित किया है।यह कुछ 
असंगत भी नहीं हे | इन नामों की उच्चारण-ध्वनि में साहश्य 
बड़ा विचित्र हे और इनमें आनुरूप्य भी है। ईरानी. धम में 
मिथस्‌ प्रकाश के देवता हैं, तथा यूनानी कथानक्नों में 
यूरनस' आकाश के देवता हैं । वेदिक धरम में मित्र और 
बरुण भी सूर्य और आकाश से सम्बद्ध हैं | यह स्पष्ट है कि 
वैदिक देव-समुदाय में ये प्राचीन देवता हैं और व्रेंदिक काल 
में ही, पृषा की नाई, इनका भी महत्त्व घट रहा था। परन्तु 
इनके विषय में---विशेषतः वरुण के सम्बन्ध में---एक बड़ी 
गंभीर बात है जो अन्य वैदिक देवताश्रों के बारे में नहीं है । 
ऋग्वेद के गंभीरतम नैतिक तथ्यों का सम्बन्ध वरुण से है। 
पापों से निस्तार के लिए प्रायः इनका स्तवन किया जाता है। 

''हे बरुण ! हमने देवताञ्रों के सम्बन्ध में जो कुछ अति- 
क्रमण किया है और आपके जिस किसी भी नियम का उल्लंघन 
हमसे हुआ है, उनमें से किसी अपराध के लिए आप हमारा 
हनन नकरे 

“हे बरुण ! जिज्ञासामाव से में आपसे उस अपराध के 
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विषय में पूछता हूं । मैं विज्ञ पुरुषों के निकट अनेक प्रश्न 
पूछने गया । उन स्बों ने एक ही बात कही कि वरुण 
तुमसे रुष्ट हैं 

“हे वरुण ! मैंने कौन अपराध किया है कि आप अपने 
मुख्य भक्त को, जो आपका मित्र हैं, नष्ट करने को उद्यत हैं । 
हे अदम्य देव ! मुझे बताओ, जिससे मैं शीघ्र ह अभिवादनों 
आर उपहारों से आपकी अम्यर्थना करू |”! 

“हे वरुण | आप हमें उन पापों से बचावें, जो हमें अपने 
पूषजों से ग्राप्त हुए हैं | हमें उन अपराधों से बचातरें, जिन्हें 
हमने अपने शरीर से किया है। हे राजन्‌ ! आप में अपने 
पाश से मुक्त कर, पशु या बछुडा चुरानेवाले चोर जैसे रज्जु- 
बन्धन से मुक्त होते हैं 

साधारण तौर पर वरुण के प्रति रचे गये सूक्त आध्यात्मिकता 
की उच्चतर भूमिका तक पहुँच जाते हैं | 

“वे खेचरों और जलचरों के माग के ज्ञाता हैं | वे समुद्र- 
गामिनी नौकाओं को भी जानते हैं| अपने ऋत के अनुसार 
वे बारह चान्द्र मासों को भी जानते हैं और उस मास को भी 
जिसे कि वे ( बारह मास ) उत्पन्न करते हैं | वे उच्च प्रदेश में 
प्रसरणशील और बलशाली वायु के माग को भी जानते हैं । 
बे उन देवताओं को जानते हैं, जिनका आबास वरुण के 
ऊपर है | ऋत के अनुसार वे अपने जनों के बीच में बैठते हैं । थे 
नहुंत बुद्धिशाली हें, और शासन करने के लिए वहाँ बैठत हैं । 
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“वरुण राजा ने सूय के नैरन्तरिक संक्रमण के लिए माग 
बना दिया है | सूर्य के पाद-विज्ञेप के लिए उन्होंने मार्ग 
रहित आकाश में मार्ग निर्धारित कर दिया है | वे उन शत्रुओं 
की भत्सना करते हैं, जो हमारे दृदय को पीड़ित करते हैं 
वरुण को प्रायः राजा या सम्राट कहा गया है | उनका वर्णन 
भयानक और क्षमाशील व्यक्ति के रूप मे किया गया है | 

“जो ( वरुणदेव ) अपराधी के प्रति भी कोमल हो जाते 

हैं, उनके नियम का पालन कर हम पापरहित बनें । आप हमें 
सकुशल और सुरक्षित रखें ।” 
. “हे मित्र और वरुण ! आप दोनों नियमनकारी देवों में 
ज्येष्ट, अप्रतिम एवं प्रधान हैं । आप अपनी भुजाओओं 
द्वारा पुरुषों का नियमन करें, जैसे रज्जु द्वारा किया जाता है। 
आपके स्तवन द्वारा मैं आपका यशोविस्तार करता हूँ ।” 
परन्तु ऋग्वेद में ही मित्र और वरुण की प्रतिष्ठा धीरे-धीरे घट 
रही थी | हिन्दुओं के बाद के उपाख्यानों में, वरुण केवल 
समुद्र के देवता रह जाते हैँ और मित्र का तो लोप 
ही हो जाता है | इस क्रमिक हास का आरम्भ ऋग्वेद 
में हो चूका था | वहाँ वरुण को ग्रायः जल का देवता कहा 
गया है | दशम मंडल के ६६वें सूक्त में, जहाँ कि कुछ 
देवताओं की स्वरूपनिष्पत्ति विशेष लक्षणों द्वारा की गई है, 
बरुण को जल का देवता कहा गया है| इन सब बातों को 
ध्यान में रखते हुए यह कहा जा सकता है कि वैदिक देवताओं 
में से सबसे गम्भीर और आध्यात्मिक देवता वरुण हैं । 
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वैदिक देवताओं के विषय में, उनका स्वभाव और उत्पत्ति 
समझाने के लिए, बहुत कुछ कहा जा चुका है। अब बचे 
हुए कम महत्त्वपूर्ण देवताओं का ब्योरा जारी रखना आवश्यक 
नहीं है । पूरे वेदिक काल में इनकी उपासना जारी रही 
यद्यपि उसके अन्तिम भाग में उन सबके तादात्म्य की एक 
घुधघली कल्पना ऋषियों के मस्तिष्क में पैदा हुई । 
ज्ञान-वृद्धि के साथ-साथ आयों ने प्रकृति की शक्तियों के 
पारस्परिक सम्बन्ध को पहचाना और तभी इस तथ्य की 
मलक मिली कि स्वर्ग और प्रथिवी के विभिन्न पदार्थ और 
शक्तियाँ एक ही बृहत्‌ सत्य के भिन्न-भिन्न प्रादुर्भाव हैं। ऐसा 
लगता है कि लोग दो प्रणालियों द्वारा इस परिणाम पर पहुँचे 
थे। एक का तो स्वर्गॉय प्रो० मैक्सम्यूलर ने 'हिनोथिज़्म' नाम 
दिया, जिसके अनुसार किसी एक देवता को, एक समय में 
विशेष महत्त्व दिया जाता है | वास्तव में, यह बात न केवल 
वैदिक साहित्य की, अपितु हिन्दुओं के समग्र धार्मिक साहित्य 
की एक साधारण विशेषता थी। जब किसी एक देवता के 
विषय में कुछु कहा जाता था तो उसे ही सर्बोपरि प्रतिष्ठित 
किया जाता था और लगभग उसे परमेश्वर की उच्च भ्रूमिका 
पर बिठा दिया जाता था | इस प्रकार हम यह देख चुके हैं 
कि कभी इन्द्र, कभी वरुण, कभी सविता, कभी अग्नि क्रम- 
क्रम से देवों में मुख्य माने गये या इन्हें सृष्टिकतता माना गया। 
वेदों में एकेश्वरवाद की ओर जो प्रवृत्ति हुईं, उसकी प्रक्रिया 
भिन्न-भिन्न वैदिक॑ देवताओं के तादात्म्य के रूप में प्रकट 
हुईं | यह संभव है कि इस प्रक्रिया का आरम्म पहलेपहल 
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कुछ ही देवताओं के सम्बन्ध में हुआ. हो | इस गुरुतर कार्य 
में संभवत: अग्निदेवता के द्वारा पहलेपहल कुछ संकेत मिला 
हो | वैदिक ऋषियों ने स्वग और प्रथ्वी की अग्नि में 
तादात्म्य को स्पष्ट रूप से अवगत किया था । 

“इन अग्निदेव के तीन महान्‌ यथाथ और श्लाध्य जन्म 
हैं | निस्सीम प्रदेश में, उनमें विशुद्धता, दीप्तिमत्ता, मैत्री एवं 
उत्कृष्ट प्रकाशमत्ता का समारोप किया गया ।” साथण ने 
इन तीन प्रकार की उत्पत्तियों का अभिप्राय यह बताया है 
कि ये अग्नि, वायु और सूय हैं। पर अन्यत्र इन तीनों उत्पत्तियों 
का स्पष्ट निर्देश हुआ है । 

“अग्नि की पहली उत्पत्ति आकाश में ( विद्यत्‌ के रूप में ) 
हुई : दूसरी “जातवेदस' के रूप में हमारे बीच में ; तीसरी जल 
में इस माँति अग्नि, जो मनुष्यों का उपकारक देवता है, सदा 
ही प्रकाशशील है |” इसके बाद तीसरे मंडल में एक 
मनोहर सूक्त ( ५५वाँ ) है, जिसकी ऋचाएँ क्रम से अनेक 
देवताओं---जैसे कि उषस, अग्नि, प्रथ्वी, थौ, इन्द्र आदि---के 
प्रति उच्चरित की गई हैं । पर प्रत्येक मएडल के अन्त में टेक के 
रूप में एक पद्यांश आता है---“देवताओं की विशाल महिमा एक 
है।” इस उतक्ति में देवताओं के ऐक्य की असन्दिग्ध स्वीकारोक्ति 
है | प्रथम मण्डल के ७ वें सूक्त में देवताओं के ऐक्य का 
निर्देश दूसरे ढंग से व्यक्त किया गया हैं, जहाँ यह कहा गया 
हे कि भिन्न-भिन्न देवताओं के प्रति की गई स्तृतियाँ इन्द्र की 
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तियाँ हैं | अन्ततोगत्वा ग्रथम मण्डल में एक प्रसिद्ध ऋचा 
है, जिसमें यह भाव प्रकट किया गया हे कि भिन्न-भिन्न 
देवता एक ही परमेश्वर के नामान्‍न्त्तर हैं। 

“लोग उसे इन्द्र, मित्र, वरुण, अग्नि और शोभन पक्चधारी 
दिव्य गरुत्मान्‌ कहते हैं; ऋषि एक ही यथाथ सत्ता को अग्नि 
यम, मातरिश्वा नामों से अभिहित करते हैं ।” - इस बात के 
अनेक निर्देश हैँ कि वैदिक ऋषियों के सामने एक यह घुधला 
चित्र था कि इश्यमान पदार्थों के ऊपर---अनेक देवी-देवताओं 
के ऊपर---एक परमेरवर है| “वे ही ( अर्थात्‌ प्रथ्वी और स्वर्ग 
ही ) सब कुछ नहीं हैं. उनके ऊपर एक अन्य सत्ता है | वही 
सृश्टिकर्त्नी है, और वही अन्न की अधिष्ठात्री है। जब सूर्य के अश्वों 
ने उनका ( सूर्य का ) संवहन नहीं किया था, उसी ने उन 
देवता का पवित्र स्वरूप निष्पन्न किया त्पत्ति 
के पहले उसकी सत्ता थी--- |” तब भी हम वैदिक धर्म को 
एकेश्वरवाद नहीं कह सकते, सो भी वैदिक युग के अन्तिम 
भाग में | ऋग्वेद के वे अनेक अंश जिनमें एकेश्वरवाद की 
स्पष्ट छाप है या तो प्रथम मंडल के हैं या फिर दशम मण्डल 
के, जिन्हें कि विद्वान्‌ लोग वैदिक युग के अन्त के मानते हैं। 
यह एकेश्वरवाद का थु घला प्रकाश उपनिषदों में अपने चरम 
विकास को प्राप्त हुआ है | 

वैदिक धर्म की केवल यही श्रेष्ठता नहीं है कि वह अनेक 
अद्य सत्ताभों के अस्तित्व को स्वीकार करता है-जो सत्ताएँ 
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कि हमारी भूमिका की अपेक्षा उच्चतर भ्रूमिका पर हैं---परन्तु इस 
बात के ज्ञान में भी है कि उन सत्ताओं से हमारा सम्पर्क स्थापित 
हो सकता है तथा वे मानव-कार्यकलाप के ग्रति तटस्थ नहीं 
हैं, प्रत्युत हमारे कल्याण के लिए साकांच्ष हैं और मनुष्यों से 
उनका घनिष्ठ सम्बन्ध हे । वैदिक युग के आया ने देवताओं का 
आह्वान बहुत सचे हृदय से किया है। उन्होंने देवताओं का 
समाश्रयण प्रार्थनाओं और भेंटों के साथ एवं विशिष्ट स्वातंत्रय 
तथा घनिष्ठता के भाव से किया हे---साथ ही वह आधुनिक 
युग की सबसे समुन्नत प्रणाली के अनुसार गंभीरतर भावनाओं 
से युक्त भी है | वैदिक सूक्तों में मनुष्य और देवताओं के बीच 
की घनिष्ठता बढ़ते-बढ़ते गंभीर और कोमल भावनाओं से युक्त 
प्रीतिकर सम्बन्ध में प्रस्फुटित हुईं | आयों ने देवताओं की 
स्तुति उन्हें स्वामी, पिता और मित्र कहकर की | यथा--- मैं 
अग्निदेवता को अपना पिता, निकट सम्बन्धी, भाई और सवबं- 
कालीन मित्र मानता हूँ ।” “जैसे पिता पुत्र की रक्षा करता है, 
इन्द्र देवता हमारी रक्षा के लिए वज्र घारण किये हैं ।” 
“जैसे पिता पुत्र पर कृपा करता है, वैसे ही आप हम पर 
कृपा करें | हमें नाश से भी बचावें। आपका ग्रताप महान है ।” 

परन्तु यह घनिष्ठतर एवं शिष्ट सम्बन्ध मूलत३ स्पष्ट रूप से 
स्वार्थं-मय तथा लाभपरवश भी था। मनुष्यों और देवताओं में 
परस्पर आदान-प्रदान का सम्बन्ध था। देवता मनुष्यों को 
धन, सम्पत्ति, सन्‍्तति, दीघ-जीवन देते थे और मनुष्य उनकी 
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स्तुति करते, उन्हें सोम तथा अन्य उपहार अर्पित करते और 
अनेक यज्ञ करते थे | यह एक सीधी-सादी लेन-देन की प्रणाली 
थी | जो लोग देवताओं को भेंट-पूजा न चढ़ाते, उन्हें संसार 
के अच्छे-अच्छे पदाथ न मिलते | 

“जो लोग स्वयं तो सुखोपभोग करते हैं, परन्तु स्तुतियों 
द्वारा ( देवताओं को ) प्रसन्न नहीं करते, आप (विश्वेदेवा 
देवता ) उनके घन का क्षय कर दीजिए | जो लोग स्तुतियों 
से घणा करते हैं ओर यज्ञ नहीं करते, यदि वे भेंट चढ़ावें, तो 
भी आप उन्हें सय से वंचित कर दें ।” यज्ञ, उपहारों और 
स्तवनों का मल प्रयोजन----कम से कम प्रारम्भिक अवस्था में 
तो अवश्य ही--मनुष्यों को धन और सम्पत्ति देने के लिए 
देवताओं को प्रलोमन देना था। 

“हे इन्द्र | 'विमदों' ने आपको बहुत उदार जानकर 
आपके निमित्त इस अपूव स्तवन की रचना की हैं। हम 
जानते हैं कि उन्हें किस पदाथ से प्रसनता होती हैं। जिस 
प्रकार पशुपालक पशुओं को भोजन का प्रलोभन देकर 
अपने निकट ले आते हैं, इसी प्रकार हम इन्द्र को अपने 
सन्निकट लाव ।” मनुष्यों की ओर से विनिमय के पदाथ यज्ञ 
थे; देवताओं की दृष्टि में उनका बड़ा मूल्य था | यथाथ बात 
तो यह है कि देवता स्तुतियों और यज्ञों की उतनी ही इच्छा 
करते थे जितनी कि मनृष्य उनकी कृपाओं की । इस प्रकार, 
स्तुतियों और यज्ञों द्वारा आये लोगों ने निरन्तर देवताओं से 
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अनुग्रह की याचना की थी । हमें यह पदार्थ दीजिए, दें 
बह पदार्थ दीजिए | इस प्रकार के उद्धोष बराबर वैदिक 
सूक्तों में मिलते हैं । जिस वस्तु के लिए उन्होंने सबसे 
अधिक प्राथनाएँ की हैं, वह धन हैं। “हमारे पुत्रों के लिए 
हमें बहुत घन दीजिए । हमारे पौत्रों के लिए बहुत धन 
दीजिए | हमारे आवासों के लिए खब धन दीजिए ।” 
ऐसा लगता है कि आय लोग निधनता से बहुत ही भय- 
भीत थे । 

“हे वरुण ! मेरी यह प्रार्थना है कि मुके अपने किसी प्रिय 
सम्बन्धी की निर्धनता की चर्चा किसी ध॑निक से न करनी 
पड़े | मुके आवश्यक धन की कमी न हो। हम अपने पुत्र- 
पौत्रादिकों सहित आपकी बड़ी प्रशंसा करंगे |” यह अंश 
अनेक सूक्तों का अन्तिम भाग है। “हे राजा वरुण ! मुझे 
किसी दूसरे की कमाई पर आश्रित न होना पड़े |” इस 
प्रकार वे लोग गायों और अरश्वों के लिए, भोजन के लिए 
आर हर तरह की सुख-सुविधा के निमित्त निस्संकोच प्रार्थना 
करते थे | “हम इन्द्र से एक सहस्न रथशाली अश्वों की 
याचना करते हैं | हम सौ घड़े सोम की याचना करते हैं ।” 
“हम श्रपने जनों के अभ्युदय के लिए, गायों की संबृद्धि के 
लिए, अपने रथों की विजयिनी यात्रा के लिए और यज्ञानुष्ठान 
के लिए ग्राथना करते हैं 
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“भोज लोग दुग्ध और नवनीत देनेवाली उत्तम कोटि की 
गायों को प्राप्त करें ; भोज लोग ससजित पत्नियों को प्राप्त 
कर ; भोज लोग सरासार को पावं | भोज लोग उद्दए्ड 
शत्रओं को जीते |” “आप अपने उपासकों को सांसारिक 
ऐश्वर्य प्राप्त करावें | हमारा शत्रओं, अपराधों तथा दुःखों से 
छुटकारा हो जाय; हमारा इन सबसे छुटकारा हो जाय |” 

“हे इन्द्र | रथाधिष्ठित आपके पास हमारी प्रार्थनाएँ कब 
पहुँचँगी ? आप अपने परिचारक को सहस्नरों पीढ़ियों के मरण- 
पोषण के साधन कब प्रदान करेंगे ? आप हमारे यज्ञों को 
भोजनदायिनी कब करेंगे ?” दूसरा पदार्थ, जिसके लिए 
अधिकतर प्रार्थना की जाती थी, दीघे-जीवन था । “हमें घन 
दीजिए और विनाशकारी शत्रओं से बचाइए | हम अपने वीर 
पुत्रों के साथ सौ जाड़े की ऋतुशों का आनन्द लें |”? इसी 
शैली में वेदिक सक्तों द्वारा भोजन, पेय पदाथ, पत्नी, सन्तति 
दीधे-जीवन एवं सख और आनन्ददायी प्रत्येक सम्भाव्य पदाय 
के लिए प्रार्थना की गई है | इतने पर भी संसार से ऊब जाने 
या घबड़ाने की भावना सूक्तों में कहीं नहीं पाई जाती है, 
जो कि बाद के हिन्दू-साद्वित्य में विशेष रूप से मिलती है |, 
जीवन उनके लिए सुखकारी और वरदान के समान था। इस 
संसार में जो कुछ उत्कृष्ट हे, उसका बड़ी ही तनन्‍्मयता , से 
उन्होंने उपभोग किया था और उसकी अधिकाधिक ग्राप्ति के 
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लिए प्रार्थना की थी | साथ ही दूसरे संसार जो कुछ उत्कृष्टता 
है उसके प्रति वे विशेष रूप से साकांक्ष न थे। प्रत्यक्षतश उनके 
समग्र सख और आशाएँ इसी संसार एवं तत्सम्बन्धी पदार्थों 
में केन्द्रीमूत थे। हम जिन्हें आध्यात्मिक विचार कहते हैं 
उनकी चर्चा ऋग्वेद में अधिक नहीं हैं। देवताओं के स्वरूप 
का निर्धारण, उनके आध्यात्मिक गुणों के निदशन की 
अपेक्षा, उनकी भौतिक वेभवशीलता के आधार पर किया 
गया है, यद्यपि यत्र-तत्र “सत्य के परिपालक”, “पाप के नाशक 
श्रादि विशेषणों का प्रयोग देवताओं के सम्बन्ध में मिलता है। 

यह तो कहा ही जा चुका है कि ऋग्वेद में गंभीरतम 
आध्यात्मिक भावनाएँ वरुण देवता के सम्बन्ध में मिलती हैं । 
उनके सम्बन्ध में प्रायः प्रयुक्त होनेवाला एक साधारण 
विशेषण “धघतब्रत”-..- अथात्‌ नियम का अभिरक्षक हैं । 
यद्यपि आध्यात्मिक पदार्थों की प्राप्ति के लिए की गईं 
प्राथनाओं का नितान्त अभाव नहीं है, तथापि इस प्रकार की 
प्रार्थनाएँ भौतिक पदार्थों के लिए ग्रार्थनाश्रों के मुकाबले में 
नहीं के बराबर हैं । यत्र-तत्र ऐसी प्रार्थनाएं हैं, जिनमें आध्या- 
त्मिक प्रकाश की प्राप्ति के लिए सच्ची भावनाएं व्यक्त हैं । 
“आ्रापके निमित्त यज्ञ करनेवाला मैं, आपकी परिचर्या उपहारों 
द्वारा करता हूँ, आपके मैत्री भाव का ओर सदूज्ञान का 
इच्छुक मैं आपकी उपासना करता हूँ ।” देवताश्रों की 
उपासना के इच्छुक होते हुए और उनका स्तवन करते हुए 
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हम अन्धकार को पारकर दूसरी ओर चले जायेगे ।” 

“हे अदिति ! हे वरुण ! हे मित्र ! यदि हमने आपका 
कोई अपराध किया हो तो आप हमें क्षमा कर दें | हे इन्द्र ! 
हम लोग व्यापक अभय-ज्योति' में प्रवेश करें; “दीध॑-तमिस्र 
हमें स्पश न करे |” “अमभय-ज्योति” और “दीघ॑-तमिस्र” से 
क्या तात्पय है, यह सन्देहास्पद है | तब भी यह प्रार्थना सख- 
सम्पत्तिवाली साधारण प्राथनाओं से कहीं बढ़कर है | इसके 
बादवाले सूक्त में ज्योति के लिए फिर प्राथना की गई है। 
“हम लोग ज्योति से बहिष्कृत न किये जाये |” अन्त में वह 
प्रसिद्ध ऋचा आती है जो दैनिक ध्यानोपासना का एक 
छीटा सा मंत्र हे, “हम सविता देवता के वरेण्य भग॑ का ध्यान 
करें जो हमारी बुद्धि को प्रेरित करता है |” 

अपराध की भावना, किसी भी जाति या वर्ग के धार्मिक 
भावों की गहनता की निश्चित रूप से अक्सर निर्देशक मानी 
गई है | पाप या अपराध से छुटकारा पाने के लिए वैदिक 
सूक्तों में सुन्दर-सुन्दर ग्राथनाएँ यत्र-तत्र मिलती हैं, यद्यपि 
यह तो स्वीकार करना ही पड़गा कि धन-दौलत, सनन्‍्तति 
एवं दीध-जीवन के लिए की गई प्रार्थनाश्रों के मुकाबिले में 
इनकी संख्या अधिक नहीं है | ततब्र भी, ऋग्वेद में अपराध 
से विनिमु क्ति की प्राथनाओं का श्रभाव नहीं है । 

किसी भी समाज की धार्मिक भावनाओं में एक आवश्यक 
बात है---म्॒त्यु के बाद की जिन्दगी की भावना | इस सम्बन्ध 
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में कुछ कहना अपेक्षित है, विशेषकर इस बात को ध्यान में 
रखकर कि पिछुले हिन्दूधर्म में इसे महत्त्वपूर्ण स्थान दिया 
गया है । यह तो स्पष्ट ही हे कि इस मसले ने सारे समाज का 
यथा ऋषियों और विचारकों का ध्यान गंभीर रूप से अपनी 
ओर आकृष्ट नहीं किया था | वे लोग तो परलोक के जीवन 
की अ्रपेक्षा इसी जीवन के तथ्यों के प्रति अधिक दत्तचित्त थे। 
मृत्यु के बाद जीवन में लोगों को दृढ़ विश्वास था। मृत्यु 
जीवन का श्रन्त नहीं मानी जाती थी | शरीर के नाश से 
जीवन का नाश नहीं समका जाता था | शरीर और आ्मात्मा 
का भेद स्पष्ट रूप से बताया गया था | परन्तु इस समय तक 
मृत्यत्तर-जीवन के ब्योरेवाले पेंचीदा सिद्धान्त प्रस्तुत नहीं 
हुए ये। ऋग्वेद में पुनजन्मबाद के सिद्धान्त का कोई जिक्र 
नहीं है | यह विश्वास किया जाता था कि मृत्यु के बाद 
आत्मा एक दूसरी दुनिया में प्रवेश करती है. जिसे कभी-कभी 
यमलोक या मृत्यु-लोक अथवा 'पितृलोक' कहा जाता था। 
यह लोक हर्ष और ग्रकाश की वह शभ्रूमिका है जहाँ कि 
'प्रेत-आत्मा' राजा यम या मृत्यु के अनुशासन में, अपने 
पितरों के साथ शाश्वत आनन्द में रहती है | 

“हे पवमान ! वास दो मुककों 

मृत्युरह्ित अक्षय जग में | 

जहाँ प्रकाश स्वर्ग का फैले 

अरु जहँ शाश्वत दीप्ति दिये 

ब हो इन्दु ! तुम व हो इन्द्र के हेतु ।” 
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“कर दो अमर राज्य में मुकको 

जहाँ बसें राजा वैवस्वत्‌ | 

जद्दाँ भूमिका गुप्त स्वर्ग की, 

जहाँ निहित जल---नव अरु स्वच्छ । 

वहो इन्दु तुम वहों इन्द्र के हेतु ।” 

“पाप-कलुष से विनिमु क्त हो, 

खोजो निज नवीन आवास 

धारण करो शरीर दूसरा | 

दीप्षिमान जो सम्यक्‌ यश से ।॥” 

इस जीवन में किये गये शुभ- 

कमों के परिणामों का 

भोग प्राप्त होता है उनको 

गये यहाँ से स्वगंलोक जो 

“उच्च स्वर में रहें वही जो करते यहाँ दक्तिणादान 

अश्वदान करनेवाले तो रहते सदा सूर्य के साथ 

मिले उन्हों अमृतत्व सदा ही जो हिरण्य द्वां थे देने । 

वद्न दान करनेवाले को मिले दीधजीवन हे सोम !” 

यह' सब होते हुए भी अब तक कोई निश्चित मापदण्ड, 

इस जीवन में किये गये पुण्य-पाप के अनुसार भावी जीवन में 
सुख-दुःखादि के भोग का, निधोरित न हो पाबा था। 
ऋग्वेद में स्वर्ग के प्रतिरूप अन्धतामिल्न का उल्लेख यत्र- 
तत्र मिलता है | 
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“हे इन्द्र और सोम ! दुष्टों को गत्ते में डाल दीजिए, 
नं आधारशुन्य अन्धकार में--डाल दीजिए | ताकि वहाँ 
से कोई लौट न सके | इस प्रकार आपका क्रोध सफल और 
विजयी हो 
परन्तु अन्धकारयुक्त संसार का यह वर्णन न तो उतनी 
बार दोहराया गया है और न उतना पूर्ण ही है जितना कि 
यमलोक का वन । सब तथ्यों को ध्यान में रखते हुए हम 
इस निष्कष पर पहुँचते हैं कि मृत्यु के बादवाले जीवन का 
चित्रण स्वल्प कुछु-कुछ अस्पष्ट एवं सन्दिग्ध सा है | साथ 
ही यह भी प्रतीत होता हे कि जिन स्थलों में उक्त विषय का 
उल्लेख हुआ है, वे सन्दर्भ और भाषा की दृष्टि से पिछले 
बैदिक काल के हैं | 


१, ७, १०४, <, 


अध्याय ४ 
यजुर्वेद 
[( अरे | ] 


ये भूतकाल की ध्वनियाँ-- 

छिनन्‍न श“ट खला की कड़ियाँ--- 
हैं पक्ती के पक्त-सदश जो, 

ले जा सकती हैं मुकको फिर 
वापस, उस गत-काल-परिधि में, 

जो न कभी हाँ हे आ सकता | 
ये भ्रकाल की ध्वनियाँ--- 

छिन्‍न श्र खला की कड़ियाँ। 


ऋग्वेद के अतिरिक्त, हिन्दुओं के धार्मिक ग्रन्थों की 
श्र खला में दूसरा स्वतः प्रमाण-प्रन्थ यजुर्वेद है । काव्य तथा 
ऐतिहासिक्त दृष्टि से यद्यपि यह ग्रन्थ ऋग्वेद के समकक्ष नहीं 
ठहरता, तथापि पुरोहितवर्ग में यह विशेष समादइत था। 
यथार्थंतया यजुर्वेद यज्ञ-सम्बन्धी प्रक्रिया का एक सार-प्रन्थ, 
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वैदिक प्राथनाओं की पुस्तक और पुरोद्दित की पुस्तिका है । 
प्रत्यक्षतः यह संग्रह्-ग्रन्थ है, मौलिक नहीं | इसमें भिन्‍न-भिन्‍न 
यज्ञों की पद्धतियाँ सन्निहित हैं | ये पद्धतियाँ यजुष कहलाने- 
वाले ढ्वोटे-छोटे मंत्रों द्वारा बनी हैं। अवश्य ही पुरोहित- 
समाज ने कालक्रमानुसार इनका संग्रह किया होगा, जिनमें 
ऋग्वेद के मंत्र यत्र-तत्र मिल गये होंगे। एक प्रामाशिक और 
सम्पूर्ण ग्रन्थ के रूप में सभी आवश्यकताश्रों की पद्धति की 
अ्रवश्यकता तो स्पष्ट ही हे, और संभवत: इसी स्वाभाविक 
अपेक्षा की पूर्ति ही यजुर्वेद की रचना का हेतु है। सामान्य 
रूप से किये गये वेदों के विभाजन में यद्यपि यजुर्वेद का 
स्थान दूसरा हैं. तथापि कालक्रमानुसार संभवतः इसकी रचना 
अथवबेद के भी बाद हुई है । यज्वेद में ऐसी ऋचाएँ आती 
हैं, जो मौलिक या परिवत्तित रूप में अथवंवेद से स्पष्टतः ली 
गई हैं । इसके अतिरिक्त यजुर्वेद में जिन तत्कालीन सामाजिक 
एवं धार्मिक परिस्थितियों का उल्लेख हुआ है, उनसे यही 
लक्षित होता हैं कि इसकी रचना बाद में हुई और उन्हीं के 
द्वारा ऋग्वेद से इसकी दूरी भी कलकती है | जब कि ऋग्वेद में 
तण-विभाग का प्रतिपादक कोई संकेत कठिनता से मिलता. 
है। यजुर्वेद में हमें चारों वर्णो'| का विकसित रूप में वर्शन 
मिलता है | अवश्य ही, यजु्वेद भिन्‍न-भिन्‍न कालों में रे 
गये मंत्रों या सूत्रों का संग्रह है। अतः उसके अन्तर्गत जो 
विचार उपलब्ध होते हैं, वे चाहे धार्मिक हों या सामाजिक, 
उनमें एकरसता नहीं हे। उदाहरण के लिए कुछ उल्लेख 
इस प्रकार के मिलते हैं, जिनके कारण हमें यह मानना ही 
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पड़ता है कि चातुयवरण-व्यवस्था पूण रूप से व्यवस्थित हो 
चुकी थी और उसकी जड़ें, समाज में जम चुकी थीं। परन्तु 
कुछ अन्य प्रकरणों से ऐसा लगता है कि यह व्यवस्था अभी 
अपूर्ण ही थी। दो उच्चवर्ण---अर्थात्‌ ब्राह्मण और क्षत्रिय--- 
यजुर्वेद में आद्यन्त स्पष्ट रूप से परिलक्षित होते हैं। ये ही 
दो ऐसे वर्ण हैं, जिनका उल्लेख बहुत बार हुआ है; इन्हीं के 
हितों की सुरक्षा का विशेष रूप से ध्यान रखा गया है और 
उनके अभ्युदय के लिए प्रार्थनाएँ की गई हैं । स्पष्ट रूप से 
यही दो वर्ण समाज के मुख्य अंग थे, अन्य वर्ण कुछ उपेक्षित 
से थे | वैश्य वर्ण को भी उनसे सम्बद्ध नहीं किया गया हैे। 

“ब्राह्यणों को सदबल बनाइए, राजन्य को सबल करिए, 
हमारी जीवनी शक्ति को बलशाली करिए और हमारी सन्तति 
को बलिष्ठ करिए ।” 

“अग्निदेव हमारे ब्राह्गात्व और क्षत्रियत्व की रक्षा करे | 
उन्हीं अग्निदेव की जय हो ।” 

“हे ब्रह्मन्‌ ! राष्ट्र में अपने धार्थिक ज्ञान के लिए सुप्रसिद्ध 
ब्राह्मण उत्पन्न हों; शर और कुशल धानुष्क--बाणों से 
( शत्रु को ) वेधनेवाल, बड़े ही वीर राजन्य उत्पन्न हों 
प्रचुर मात्रा में दूध देनेवाली गायें पदा हों; भारवहन में समथ 
बैल उत्पन्न हों; जबन तुरग और उद्योगशीला ख्ियाँ 
उत्पन्न हों 

यहाँ हम ऋषि को गो, दृषभ और अश्ब के लिए भी 
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प्रार्थना करते पाते हैं; परन्तु शूद्र या वैश्य के लिए कोई प्राथना 
नहीं की गई है। आरयों के सामाजिक व्यवस्था के विकासक्रम 
में, सुदीध काल तक, पुरोहितवर्ग और वीर-बर्ग---अ्र्थात्‌ 
ब्राह्मण और क्षत्रिय--प्रधान थे और इन लोगों ने कृषि या 
वाणिज्य में संलग्न लोगों को समाज में मान्यता नहीं दी थी। 
परन्तु कालान्तर में, समाज के प्रति अपनी सेवाओं के महत्त्व 
के कारण, इन्होंने अपनी मयोदा स्वतः स्थापित कर ली 
होगी | तभी विशिष्ट वर्श--ब्राक्मण और क्षत्रिय--ने मजबूर 
होकर सामाजिक व्यवस्था के भीतर इन्हें भी स्थान दिया । श॒द्र 
वर्ण की स्थिति में जो क्रमशः सुधार हुआ, वह एक मनोरंजक 
बात है। जब आय॑ लोगों का सम्पर्क इस भूमि की असली 
सन्‍्तति से हुआ, तो पहल उन्हें शत्रु समझा गया । उनका 
वाचक शब्द ऋग्वेद में दस्यु या डाकू है । यजुर्वेद में उन्हें 
अधिकतर दास कहा गया है। इस प्रकार दस्यु या भयंकर 
शत्रु दास में परिणत हो गया । दीधघकालीन और रक्तपातपूर्णो 
युद्ध के परचात्‌ , जब कि इस देश के निवासियों ने आक्रमण- 
कारियों की महती शक्ति अथवा विशाल साधनों के सामने 
माथा टेक दिया, जिन लोगों ने विजेताओं की अधीनता 
स्वीकार कर ली, उन्हें. गुलाम बना डाला गया । इसके 
अनेक उदाहरण विश्व के इतिहास में मिलते हैं। उन्हें सभी 
तरह के दासजनोचित अपकृष्ट कामों में लगाया गया--- 
समाज में उनका स्थान या उनकी प्रतिष्ठा विना निधौरित 
किये हुए | आगे चलकर दास बहुत उपयोगी- सिद्ध हुए 
आर एक-एक करके सभी शिल्प और कलाओं के व्यवसाय 
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उन्हीं के द्वाथ में आ गये । गौखण विजेताञों ने पहले; तो 
अपने को या तो ज्ञान-सम्पादन में लगाया या शझ्र-प्रयोग में 
झौर पीछे आरामतलब और निरुद्योग जीवन व्यतीत करने 
लगे । जिन व्यवसायों पर पिछुले समय में शुद्रों का एकाधिकार 
हो गया था और जो तुच्छु या नीची श्रेणी के पेशे कहे 
जाते थे, उन्हें विना किसी सामाजिक भत्सेना के, भय के, 
प्रारम्भिक काल में सभी वर्गों के लोग स्वच्छुन्दता से करते थे । 
आर्य लोग खुद बढ़ई, लौहकार या स्वणंकार आदि थे । परन्तु 
जब विजित दस्युवर्ग की मेहनत-मजदूरी सस्ते में मिल सक़ती 
थी, तब स्वभावतः विजेताओं ने सभी परिश्रमवाले काम उन्हें 
सौंप दिये | इस नई स्थिति में, विजित लोगों को अपनी 
सत्ता स्थापित करने का एक अच्छा अवसर मिल गया। 
उन्होंने अपने को बहुत ही कार्यक्षम और उपयुक्त सिद्ध 
किया । ऐसी स्थिति में शासकबवर्ग उन्हें बिलकुल उपक्षित न 
कर सका और सामाजिक परिधि के भीतर उन्हें भी स्थान 
देना वांछुनीय समका । इस प्रकार वे 'समाज-पुरुष' के चार 
अंगों में से एक अंग---यद्यपि वह निम्नतम था--म्रान लिये 
गये | आर्यों के परम शत्रु दस्यु--उपयोंगी एवं आज्ञाकारी 
शिल्पी---अ्ंततोगत्वा शूद्र बन गये | वैदिक काल समाप्त 
होने के पहले ही यह सामाजिक परिवत्त न सम्पन्न हो गया । 
यद्यपि यजुर्वेद के अनेक स्थलों में केवह' ब्राह्मण और द्ात्रिय 
का ही उल्लेख हुआ है, तथापि कतिपय स्थलों पर वैश्य 
ओर शृद्र का भी उल्लेख दे । उदाहरण के लए नांचे 
लिखा हुआ उद्धरण ध्यान देने योग्य है, जिसमें ब्राक्षण और 
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के के साथ-साथ वैश्य और शृद्र के लिए भी प्रार्थना की 
गई है । 

“ब्राह्मणों को तेजस्री बनाइये, क्षात्रियों को तेजोयुक्त 
कीजिए, वैश्यों और शुद्रों को तेजस्वी करिये । हमें तेजस के 
द्वारा ही तेजस्वी करिए ।” 

यद्यपि यजुर्वेद के संकलन के पहले ही चारों वर्ण स्पष्ट रूप 
से बन चुके थे, तब भी यह निश्चित रूप से नहीं कह सकते 
कि ये वर्ण कुल क्रमागत हो चुके ये | इस बात का कोई संकेत 
नहीं मिलता कि यह वर्गाकरण योग्यता और व्यवसाय के 
ऊपर कम से कम ब्राह्मण और क्षत्रिय के सम्बन्ध में आश्रित 
ने था | स्पष्टतः आह्मणवर्ण के विकास का एक लम्बा इतिहास 
है | आह्मण शब्द ही एक क्रमिक विकास का परिणाम था | 
ऋग्वेद में यह शब्द बहुत ही कम मिलता है । ऋग्वेद में सूक्तों 
के रचयित|ओं एवं मंत्रदृष्टाओं के लिए सामान्यरूप से जिस 
शब्द का प्रयोग किया गया है, वह शब्द “विग्र' हे | यजर्वेंद 
ओर अयथववेद में भी आाह्मण' शब्द बहुत ही कम मिलता 
है | यजुर्वेद और अथववबेद में पुरोह्ित'वर्ग' का सामान्य अभि 
धायक शब्द “ब्रह्मा! है | प्रत्यक्षतः यह वही शंब्द है जो ऋग्वेद 
के पिछुले काल में. ऋत्विजों के चार वर्गों में से एक वर्ग के 
लिए प्रयुक्त हुआ है | ऋगेद के पिछले काल में यज्ञों के 
अधिपंति को बअह्मा -कद्दा गया है | यजर्वेद के काल में इस 
सुप्रतिष्ठित अभिधान का साधारणीकरण कर दिया गया और 
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इसका प्रयोग उन सभी ऋत्विजों के लिए होने लगा जो यज्ञ. 
कार्य में सम्मिलित होते थे। आगे चलकर इसका रूपान्तर: 
ब्रह्नन'! हो गया और अश्रन्त में यही “ब्राह्मण! बन गया जो 
कि आज भी सामान्य रूप से पुरोहितत्र्ग का वाचक है | 
धार्मिक विचारों के तिषय में यजुर्वेद में, ऋग्वेद की अपेक्षा 
कोई प्रगति नहीं मिलती। यजुर्वेंद में हमें ऋग्वेद के ही 
देवताओं की स्तुतियों और यज्ञों का विधान मिलता है, यद्यपि 
इस बीच में उन देवताओं की ग्रतिष्ठा और महत्त्व में अपेक्षा- 
कृत अन्दर आ गया था। इस सम्बन्ध में सबसे अधिक 
महत्त्वपूण पर्िवतन यह हुआ कि सजुर्वेद में प्रजापति, विष्णु 
आर रुद्र को विशेष महत्त्व दिया गया | ब्रह्मा, विष्णु और 
शिव के समन्त्रित रूप--हिन्दुओं की त्रिमूत्ति की कल्पना 
का बीज---जिसका विकास पुराणों में विशद रूप से हु आ--- 
यजुर्वेद में मिलता है | ऋग्वेद के सूक्तों में यद्यपि विष्णु ओर 
रुद्र सुप्र सिद्ध हैं, तथापि उन्हें इन्द्र, अग्नि, सूयं भथवा वरुण 
के समान श्रेष्ठता नहीं प्राप्त हे और प्रजापति तो बहुत गौण 
हैं| परन्तु यजु्वंद में इन संभीद्धेवताओं कों---विशेष रूप से 
प्रजापति को--विशिष्ट स्थान ग्राप्त है, जब कि ऋग्वेद के बड़े- 
बड़े देवता इन्द्र, अग्नि, वरुण, सोम और सूय कुछु-कुछ पीछे 
छूट गये हैँ | बहुधा प्रजापति की तो प्रशंसा उन्हें देवताओं 
में उत्तम कहकर की गई है, और उन्हें देववर्म में प्रमुख स्थान 
दिया गया है । 
“जिनकी अपेक्षा कोई अन्य देवता अधिक बलशाली नहीं 
हे, जिन्होंने सत्ताधारी सभी जीब्ों को व्याप्त कर लिया है, वे 
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प्रज।पति अपनी सन्‍्तति में अ।ह्ादित होते हुए, षौडशी रूप 
से तीनों महाज्योतियों क' संरक्षण करते हैं 

सृष्टिक्ता एवं सभी प्राणधारियों--अर्थात्‌ देवों और 
भनुष्यों---के पिता के रूप में प्रजापति की पौराशिक कल्पना 
यजर्बेद में बहुत स्पष्ट है | 

“हम प्रजापति की सन्तति हैं 

“प्रजापति गर्भ में संचर्ण करते हैं; वे अजन्मा होते हुए 
भी नाना रूपों में उत्पन्न होते हैं 

ऋग्वेद के द्विरगयगभ के साथ प्रजापति का निश्चित रूप 
से तादात्म्य हुआ है । 

“किसके द्वारा स्वरगंलोर इृढ़ीसृत है और प्रथ्वी मजबूती से 
स्थिर है? किसके द्वारा प्रकाश का क्षेत्र और आकाश 
स्तंभित है ? वायव्य लोकों की माप किसने की ? हम हविष 
के द्वारा किप्त देवता की उपासना करें ?” 

त्रष्टा के रूप में जल की पौराणिक कल्पना का बीज--- 
जिम्त जल से प्रथमतः प्रजापति उत्पन्न हुए और जिनसे फिर 
समग्र विश्व का सर्जन हुआ--यजवेंद में भी मिलता है | 

“ओजस्वी स्वयम्भू ने महान्‌ जल-विज्धव में प्रथमतः गभे 
का: आधान किया, जिससे प्रजापति उत्पन्न हुए ।” 

इसी प्रकार यजुर्वेद में रुद्र देवता के चित्रण में बहुत सी 
बातें जुड़ गई हैं | ऋग्वेद में तो रुद्र का चित्रण बहुत साधारण 


अ्यद्रपाारवभारममसरमसफ्रकक, 'उसाशरन्‍८थआररतमयाक्रिका रीक:८पथमथेअ ०-2; 2जए>६...पकिए४2०७ भरा ०० धामयुक, +०५०-०॥मद8००:भ९चउह ०24 सतचाइइभाररा-कने:>४-परथा: नडप 2० कर५पाकलारी।.पा॒थ+#ए0॥७-(.म मत कप: ९३. आरा०>कपिाअतथ८कपआ-बाए नही. पिंक, स॒कम(:वअामाए'. १0: दाना सकतारअर ० दतपपनरा 


१, ८. ३६; २. 52.२१ ; ३, ३१.१६; ४७. ३२.३; 
<€. २३.६३ । 
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हुआ दे । रुद्र एक अभिधान-विशेष है, जिससे वायु या मरुत्‌ 
कभी-कभी अभिहित हुए हैं । परन्तु यजुर्वेद में रुद्र स्पष्टतट: एक 
प्रधान देवता बन गये हैं । यहाँ उन्हें एक सनीत्र और निश्चित 
रू. दे दिया गया है | यह कहा जा मकता है कि इस समय 
तक किसी अन्य देवता को इतन। विशिष्ट मूर्तरूप नहीं दिया 
गया हे जितना कि रुद्र को | उनक' वर्णन तो हाथ में धनुष 
और व'ण लिए हुए पवतों में श्रमणशील शिकारी के रूप में 
किया गया है । 

“है पवत-मध्य-चारी ! आप जिस वाण को चलाने के 
लिए हाथ में धारण किये हुए हैं उसे मंगलमय बनाइये । 
हे परत स्त्रामी ! उससे मनुष्य या किसी संचरणशील पदाथ 
को हानि न पहुँचाइये 

“प्रत्यश्चा उतरे हुए धनुष के साथ, मढ़े हुए दंड के साथ 
जिस पर चर्म का परिधान है.... ।” 

“किसी सुदूर वृक्ष पर अपना आयुध निज्षिप्त कीनिए, 
ओर चममय-परिधान कौ धारण कर पधारिए, शअ्रपनां धनुष 
लिये हुए यहाँ आइये 

उन्हें चिकित्सक भी कहा गया है, जों गो, अश्व और 
मनुष्यों को रोगमुक्त करनेवाले हें । 

. “आप नीरोग करनेवाली ओषधि हैं, गो अश्व और 
मनुष्य के लिए तापहारी भेषज हैं 

सर्पों को पराजित करनेवाले के रूप में भी उनका वशणन 
हुआ है | 
+काय 8; झ ६ ३. १३. २१; ४. ३. १३8 । 




















( ८६ ] 


“उस अग्रणी, प्रथम दिव्य भिषक. ने सारे सर्पों को नष्ट 
करके: इमारी रक्षा की है 

यह बहुत द्टी विचित्र बात है कि रुद्र देवता की. स्वरूप- 
कल्पना में कुछ भयंकर विशेषण जुड़ गये हैं। ऋग्वेद में भी 
रुद्र का वर्णन एक भयानक ओर उम्र देवता के रूप में किया 
गया है; वे भयंकर वृफान की उम्रता के प्रतीक माने गये हैं | 
पर यज॒वेंद में इस भयावह आकृति पर एक विलंक्षण ह्वी रंग चढ़ा 
दिया गया है | यहाँ “वे चमधारी हैं, एक मढ़ा हुआ दंड 
धारण किये हैं और एक धनुष लिए हैं, जिसकी प्रत्यश्ना उतरी 
हुई है।यह तो असम्मभव नहीं है कि इन विचित्र 
केल्पन।ओं के विकास का कारण है रुद्र का किसी अनार्य 
देवता के साथ तादात्म्य या सम्मिश्रण | यद्यपि अभी तक 
पौराणिक त्रिमूत्ति के विनाशकारी---तृतीय देवता--का स्थान 
उन्हें प्राप्त नहीं हैं, तथापि इस तथ्य की.ओर संकेत तो 
प्रत्यष् ही है | देवताओं में वे सबसे अधिक भयंकर हैं, जिनसे 
कि मनुष्य दूर रहना चाहते हैं । 

“रुद्र का आयुध दूसरी ओर चलना जाय. और हमें छोड़ 
दे, इन क्रोधन देवता का कोप दमें परिद्यत करे 

“हे दयालो | हमें बिना हानि पहुँचाये आप विदा हों |” 
परन्तु रुद्र केवल भयंकर देवता ही नहीं हैं, उनका एक दूसरा 
भी रूप है--बहुत द्वी सुखद, सुन्दरतम और सबसे अधिक 

गज़मय | 


_2कपार॥+-अक्राेश सेबरंपााा०.. परकंब०७८2ड2८पुडाभगा आए 2ाकाककाणर सं +पेकएएलब्वाएड२+४००ाबरकाकमत -सध्यवाककऊामप्नकानदाकमलकप्च५क।. अडिसत529७८क+य--ा>वापशकमाका 05 द्रेकेडडधा१०२०वकाधफरा, 
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“सुन्दरतम, बहुत ही मंगलकारी आप हमारे लिए कल्याण- 
कारी और सवंथा अनुकूल हों ।” 

शिव की अनेक विशेषणात्मक उपाधियाँ नीलग्रीव, शितिक 
पंशुपति, गिरीश, भवशव॑ इत्यादि यजुर्वेद में पाई जाती हैं । इनके 
संबंध में एक मनोरंजक बात यह भी मिलती है कि रुद्र इस 
समय तक एक ऐसे देवता के रूप में स्वीकृत हो चुके थे, जिनकी 
कृपा कन्याओं को वर की प्राप्ति करा देती है 

“हम सुगन्धित पृष्पों द्वारा वर के खोजनेवाले रुद्र की 
उपासना करते हैं 

यजुर्वेद में ही रुद्र के साथ पौराणिक देवी अम्बिका सम्बद्ध 
दो चुकी थीं, पर यहाँ वे रुद्र की स्वसा ( बहन ) के रूप में 
लंक्षित है, न कि उनकी पत्नी के रूप में, जैसा कि पुराणों 
में थ्राया है | 

“हे रुद्र ! यद्ष आपको ही अर्पित भाग है। अपनी स्वसा 
अंम्बिका के साथ, इसे कृपया स्वीकार करें ।” 

येजुर्वेद में विष्णु का स्थान बहुत मद्दत्त्वपूण है । विष्णु का 
उल्लेख बार-बार आता है | इनके अन्य नामों में एक नाम है 
उरुगायऋ# । अर्थात्‌ 'दूर-गामी' 

इसके अतिरिक्त ऋग्वेद के इन्द्र, .अग्नि और सोम की 
भाँति अन्य प्रधान देवताओं का महत्त्व पूण स्तर यजुववेंद में 


हम कीज कक नल अल मइमइआ लनल मा अमीर ७७४७४७एएार्श 





१, १६,५११ ;२. ३.६० ; ६४. दे-र*७ ; ४. झ.प। 
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काफी मिर गया है प्रायः इन्द्र का वर्णन देवताओं के ग्रधान 
के रूप में नहीं हुआ और वे युद्ध संबंधी देवता के रूप में 
योद्धाओ्रं में अग्नगण्य माने गये हैं । 
. “हे इन्द्र | अपने पराक्रम द्वारा विशिष्ट रूप से ग्रसिद्ध 
स्थविर, श्रेष्ठ योद्धा ! शक्तिशाली एवं भयंकर [! विजयी ! 
सबको अभिभ्त करने वाले ! विजय की ही सन्तान | मनुष्यों 
ओर योद्धाओं से बढ़कर ! पशुओं को जीत लाने वाले# | 
अपने जयनशील रथ पर आरूढ़ हों 

यजुर्वेद में इन्द्र क्षत्रियों के संरक्षक देवता हैँ, जिस प्रकार 
बृहस्पति ब्राह्मणों के ! इन्द्र द्वारा बृत्र-त्रध का और जल के 
उन्मुक्त करने का दृत्तान्त भी जो ऋरखेद में अनेक बार 
दोहराया गया दे---यजुवेंद में भुला दिया गया है । निस्सन्देद्द 
ऋग्वेद की अपेक्षा, यजुर्वेद में इन्द्र का स्थान-अपेक्षा कृत 

अथवा एकान्ततः कम मद्दत्त्य पूरा है । 

यही बात अरिन के सम्बन्ध में भी हे। वह नैसर्गिक 
ओर काव्यमयी काँकी, जो ऋग्वेद में उसे ग्राप्त थी, यजुर्वेद में 
तिरोहित हो गई है | वह केवल भावात्मक देवतां---यज्ञ संबंधी 
विचवानी, देवताओं का दूत रद्द गया है । 
. सोम के महत्त्व का दास तो और भी स्पष्ट है। यहाँ 
हवनीय द्रव्य के रूप में भी उसका ग्राधान्य नहीं है । यजुर्वेद 
के काल में मुख्य दृवनीय पदार्थ 'आज्य' द्वो गया है | 


 ॥$9,. $७.३७। ......_7्- 
# मूक्ष में ((7९-शातंग/८7” शब्द है जो बेद्संत्र में आये हुए 


गोबित्‌ का अशुद्ध अनुवाद है। 
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“नदियों के समान हमारे दृवनीय द्रव्य ( अग्नि में ) 
गिरते हैं । मैं प्रदह्दरशशील घृत-धाराओं को देखता हूँ ।” 

ऐसा मालूम होता है कि जब आय लोग पर्वतीय प्रदेशों 
से दूर चले आये, तब सोम दुष्प्राप्य पदार्थ हो गया। श्तः 
उसके स्थान में कोई दूसरा पदा्थ ढूँ ढ़ना अपेक्तित था। इस 
तरह आज्य ने सोम का स्थान ले लिया । 

“#अपने प्राचीन गौरव के बाद उन साहसी लोगों ने, 
सहस्नों दक्तिणा पाने वाले ऋषि से, उज्ज्वल दुग्ध को प्राप्त 
किया । 

मूल सूक्त के अनुसार साहइसी लोग सोम का रस निकालने 
वाले हैं और ऋषि ही सोम है। परन्तु महीधर ने श्रपने 
यजुर्वेद भाष्य में, यज्ञ सम्बन्धी प्रकरण के अनुरोध से, इन 
शब्दों का अर्थ 'दोग्धा' और 'गौ' किया हे । 

ऋग्वेद के प्रधान देवता “अश्विन! और “उषा' का उल्लेख 
यजुर्वेद में बहुत ही कम हुआ है। हाँ, सविता देवता का 
उल्लेख अक्सर हुआ है। ये सभी यज्ञों को प्रोत्साहित करने 
बाले देवता बन गये हैं । 

“है सविता देवता ! आप हमारे यज्ञ को प्रवर्तित करें, 
आर यज्ञपति को उसका यज्ञ -भाग ग्राप्त करावें ।” 

“सविता देवता की प्रेरणा से ”-.-यह वाक्यांश यजुर्वेद 





मा लललललु8 आल जी बल की आड़ की बल काल #बमकदवटआाएजरलाश॒फ्कनल. इक 
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# यह अर्थ मृत्ष मन्त्र के अनुसार नहीं है, प्ररयुत आसक है-- 
(अनु० ) 
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में अधिकतर आता है, जिससे यज्ञों का आरम्भ होता है। 
कभी-कभी तो देवताओं के मध्य में सविता का स्थान सर्वोत्कृष्ट 
माना गया है । 

“है अमृत-पुत्रो ! जिन्होंने दिव्य धामों में आश्रय लिया 
है, आप सुनें ! कौन से दिव्य लोक हैं ?, 

दूसरे देवताओं ने अपने बल से किपके प्रयाण और 
महिमा का अनुसरण किया है ! जिन्होंने अपने पराक्रम से 
पृथ्वी और थौ को नाप डाला है, वे सविता देवता ही हैं. ।” 

हिन्दुओं की दैनिक प्राथना के प्रसिद्ध मंत्र -गायत्री-का 
देवता सविता ही है | यह मंत्र ऋग्वेद (३-६२-१०) में हे । 
यजुर्वेद में मी आया है--- 

“हम सविता देवता के वरेण्य भग का ध्यान करते हैं, जो 
डमारी बुद्धि को (ज्ञान की ओर) प्र रित करें” । 

ऋग्वेद के कृष्ण बण ऐश्वयं शाला देवता वरुण का स्वरूप 
भी यजर्वेद में बहुत कुछु मंद पड़ गया है। यहाँ इनका 
विशेष सम्बन्ध जल से माना गया है इसमें ही पुराणों के 
“समुद्र-देवता वरुण का आभास मिलता है । “अश्विन देवता 
भी देवताओं के वैद्य के रूप में लक्षित होते हैं । 

“हे अग्नि देवता ! देवताओं के वैद्य अश्विन ने अपनी 
महती शक्ति से, मृत्यु को हमसे दूर भगा दिया है ” । 

पुराणों की अनेक कल्पनाएँ और विचार यजुर्वेद में मिलते 
हैं। इस दृष्टि से यजुर्वद में ( ऋग्वेद की अपेक्षा) विचारों कां 


>उल्यानमरक्राभाकापभमनरल#कार0,.. का: कपदलराउहुकूल>धक- पाए श॒.ररा2०222द4द22०९४+क्रउ2भ्रायलह. पक रलाअए रर्यकाकअउ62255200. [काफ:क॥॥ाकापा<20-०० कथा गधा. स्‍धजा०फ१४:: 5० क्रापाापाजासाररुतउम बसे वगानए पाक पकक्राकअकाप्रता-ाबाए,. सकल पत्रकार लक 


१, ११. २-६ ; २. ३, ३५; ३, २७, ६ । 





[ €१ ] 


विकसित रूप उपलब्ध होता हैं | किसी विशेष महत्त्वशाली 
देवता का प्रादुर्भाव इसमें नहीं हुआ। जो इने-गिने नाम---जैसे 
कि स्कन्द शुक्र, वेन, मक, मंथिन्‌ (अध्याय७) अरहिबुष्नीय % 
(११-१८) शुन और शिव (१२.६९)---यहाँ आये हैं उनका 
कोई निश्चित स्वरूप नहीं निर्धारित है। चौबीसवें अध्याय में 
ऋतुएँ, मास, दिन, रात्रि देवकोटि में शामिल कर लिये गये 
हैं, पर ऋग्वेदोक्त देवताओं की संख्या यहाँ भी ३३ ही मानी 
गई है | केवल एक स्थान पर देवताओं की संख्या ३०० 
लिखी है । 

दूसरी ओर, उपनिषदों का 'एक देव बाद! एक निश्चित 
झौर तक संगत भूमिका पर आ गया है। यद्यपि उपनिषदों 
पें आया हुआ ब्रह्म या आत्मा शब्द अभी तक स्पष्ट नहीं 
हुआ है, तथापि एकेश्वरवाद की कल्पना स्पष्ट रूप से व्यक्त 
हो गई है । कभी-कभी प्रजापति ही परमेश्वर माना गया है । 
जैसा कि उपनिषदों में उल्लेख है, परमेश्वर का निर्देशक 
(तत' शब्द है, जो ऋग्वेद गत भावना की ही अनुवृत्ति है । 

“अग्नि 'तत्‌' है; सूये 'तत्‌! है; वायु और चन्द्रमा 'तत्‌' 
हे शक तत्‌' है; ब्रह्म 'तत' है; वे जल और प्रजापति 'तत' 
हैं । ११ 
. अन्तिम अध्याय में, विश्व में व्याप्त एक ईश्वर की उपनिषद्‌ 
की कल्पना का पूर्ण विकास मिलता है । 
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ह यह नाम ११.१६ में नहीं आया है। मन्त्र का हवाला ठौक 


नहीं है (झमुवादक) 
४. ३२.१ । 
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“जगत्‌ में जो कुछु भी संचरणशील है, उस सब में ईश्वर 
ब्याप्तह् | 

यथार्थ में एक ग्रधान उपनिषद्‌ का यह आदिम मंत्र है। 
यह भी संभव है कि यह अध्याय पीछे से जोड़ा गया-हो। 
परन्तु इसमें भी कोई सन्देद् नहीं कि उपनिषदों के अनेक 
सारगभित विचारों एवं गम्भीर भावनाओं का आभास उत्तर 
वैदिक काल में मिल जाता है | 

यजुवेंद की नैतिक भावनाएं ऋग्वेद की भावनाओं से बहुत 
बढ़ी-चढ़ी हैं। पाप और अपराध सम्बन्धी भाव स्पष्टतया 
विशद रूप से व्यक्त हो चुके हैं, और यजवेंद के मंत्रों में उच्च- 
तर नैतिक जीवन की सच्ची आकांक्षा सब्यक्त है। यद्यपि 
ऋग्वेद की भाँति धन, दीघजीवन और बहु सन्‍्तति के लिए 
की गई प्राथनाओं की परम्परा यजुर्वेद तक भी चली आई है, 
परन्तु ऋग्वेद की अपेक्षा उनकी संख्या कम है | ग्रत्युत ज्ञान, 
अपराधों की क्षमा तथा अमरत्व जैसे आध्यात्मिक पंदार्थों के 
लिए की गई प्रार्थनाएँ बहुत अधिक दैं। “हे बृहस्पति 
हे सविता, आप इस पुरुष को ज्ञान की ओर उन्मुख 
कर * । हक 

“आप तेज हैं, मुझे तेज दें; आप वीर हैं, मुझे वीये दें; 
अप बल हैं, मुके बल दें; आप ओज हैं, मुझे ओज दें; आप 
मनन्‍्यु ( कोप ) हैं, मुझे मन्यु दें; आप पराक्रम हैं, मुझे परा- 
क्रम द । १ 
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ये सभी प्राथनाएँ नीचे लिखी प्राथनाओं की अपेक्षा उद्च- 
कोटि की हें । 

“हमारे पुत्र के लिए बहुत धन द॑ | हमारे प्रपौत्र के लिए 
बहुत धन दं, हमारे निवास-स्थलों के लिए बहुत घन दें । 
यज॒ष के रचयिताओं ने एक उच्चसत्ता की मकंलक पा ली है। 
उन्होंने प्रृथ्वी की भ्रूमिका के ऊपर स्वर्ग पा लिया है| 

“हमें ज्योति की प्राप्ति हो गई हे और हमने अम्ृतत्व को 
पा लिया है । प्रथ्वी से हम स्व में आ गये हैं और देवताओं 
को स्वर्ग और प्रकाश को पा गये हैं ।” 

यजुर्वेद में नैतिक आदश की उन्नति का एक और स्पष्ट 
प्रमाण यह है कि उसमें हमें पाप के स्वरूप का बौध अधिक 
स्पष्ट मिलता है एवं उसे क्षमा कराने के सम्बन्ध में सच्ची 
ग्राथनाएं भी मिलती हैं । 

“यज्ञ द्वारा हम उन सभी पापों का नाश करते हैं, जिन्हें 
इमने ग्राम में अथवा अरण्य में, सभा में या शरीर के सम्बन्ध 
में किया है ।” 

“देवताओं के प्रति किया गया पाप मैं देवताओं के साथ 
प्रच्ालित करता हूँ, एवं मनुष्यों के प्रति किया हुआ पाप 
मनुष्यों के साथ ।”#% 

अनेक स्थलों पर यही प्राथना कुछ अधिक विस्तार के 
साथ दोहराई गई है । ह 


वन्य भाा४02॥५2करा॥ ७" साकल्‍यादााकान्‍ाशक 200 भभामननाााामकाकाममामदाए).. "०१० धाम म्याभापवाकाकक “माााकमकयामकाकाक2॥३' "याद दबा "यमन इूकरााााक३७2'.. "+मयााराकामकादाइ ७. ल्‍.-ा्ादाानममइा,.५५०७७०५००३१३५४व(३००ाकादाए।.धधधररााााााकई.. धयदइममारवाााभाकम 8. १ररकरमााातआ इक. "पमकमनदायधमकवापदकवाक 


१ व. वे, ८.६:६०१२; २ ए्.र२ ; ई. ३.४१; ४३. ३.४३ ॥ 
९ मूलमन्त्र का जो हवात्ा ( ३.४६ ) दिया गया है, वह अआामक 
है। ३.४६ का यह अभ नहीं है--( अनुवादक ) 


[ €६9 )] 


“आप देवताओं के प्रति अपराध के नाशक हैं, मनुष्यों के 
प्रति अपराध के नाशक हैं, पितरों के प्रति अपराध के नाशक 
हैं, आत्मा के प्रति अपराध के नाशक हैं, प्रत्येक प्रकार के 
क के नाशक हैं | ज्ञाताज्ञात सभी अपराधों के नाशक 

| १ 

“यदि हमने दिन में अथवा रात्रि में पापकम किये हैं, 
वायु हमें उनसे तथा समस्त पापों से मुक्त करं | यदि जाग्रत 
अवस्था में या सुषु्ति में हमने पाप किये हैं, सूर्य हमें उनसे 
एवं समग्र पापों से मुक्त करें । जो भी पाप हमने ग्राम में या 
अरण्य में, सभा में या इन्द्रिय-द्वारा. शृद्र के प्रति या आये के 
प्रति शा दोनों में से किसी की हानि ( ? ) की हो, उसके 
आप नाशक हैं. 

“हे आप ! जो कुछु निनन्‍्धय और कलुष हो, उसे. आप 
प्रच्ालित कर | मैंने जो भी पापकम किये हों, भाषः मुझे 
उनके अपराध से छुड़ाव और पवमान मुझे मुक्त करें |” 

द्रपद# से छूटे हुए की नाई, या प्रस्वेदयुक्त पुरुष के स्नान 
से मल-रह्डित हुए की नाइ, अथवा छानने पर पत्रित्र हुए 
आज्य की नाइ, आप: ( जल ) मुझे पाप से मुक्त करके स्वच्छु 
कर | 9११ , 

१, एछे., १३४ ; २, ६२०, १-१७ :; ३. ६१६, १७) 

४... २०, २०। 

+ सूलऋचा में “वदेकस्थाधिघर्मणि” पांठ है जिसका अंग्रेजी 


अनुवाद आमक है। डसी आधार पर यह हिन्दी अनुवाद है । 
मूलमन्त्र के 'बाच' शब्द को अंग्रेजी में /000' अनुबाद 


अमक है ( अनुवादक ) 
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इस प्रकार के उद्धरण पाप के सम्बन्ध में एक बहुत ही 
गंभीर और सजीव भावना को एवं पाप से छूटने की उत्कट 
इच्छा को व्यक्त करते हैं। ग्रत्यक्षतः ऋग्वेद की सारल्यपूर्ण 
सैसगिकता पीछे छूट चुकी है | नैतिकता की भावना तीव्रता 
से समुत्तेजित हो चुकी है, एक नवीन चेतना का विकास हो 
चुका हे, और यया्थता और आदर्श के बीच का अन्तर स्पष्ट 
हो चुका हे , यहाँ हम ऋषियों को धन और सन्‍्तति के लिए 
प्राथना करते हुए नहीं पाते; ग्रत्युत उनके यज्ञ-संबंधी मंत्रों में 
प्रकाश एवं पवित्रता की सच्ची अंभिलाषा मिलती है 

“है देव सविता ! आप हमारे यज्ञ को प्रेरण। दें; यजमान 
को ऐश्वर्य के लिए प्रेरित कर । परचित्त के ज्ञान और इच्छा 
को पवित्र करनेवाले दिव्य गन्धर्व ( सूय देवता ) इमारे चित्त- 
गत ज्ञान का पवित्र कर । वाचस्पति हमारे भोजन # को 
सुमधुर करे ।” 

“है अग्नि ! हमें दुश्चरित से सुचरितभाक्‌ करें ।” 

उपनिषदों की जो सारगर्मित एवं गंभीर विचारधाराएं 
हैं---ओ कि भारतीय धर्मों की अत्यावश्यक तथा विशिष्ट 
आधारशिलाएं ईं---उनका पूर्वाभास यजुर्वेद में मिलता है । 
अन्तजगंत्‌ की महत्ता की ओर यहाँ ऋषियों का ध्यान 
आकृष्ट होने लगा है । यजुर्वेद के चौंतीसवं अध्याय के आरंभ 
में जो ६ विलक्षण ऋचाएं हैं, वे ठीक ही उपनिषद्‌ मान लीः 


..._ # उबट और महीघर ने इस शब्द का अथ 'पादुका' किया है। 
अंग्रेजी में हसका अनुवाद 5(3/:८” किया बया है। ( अनुवादंक ) 
१. १9. ७: २, ४. रेप । ' 
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गई हैं. |! ईन मंत्रों में मन को “प्रजाभों में अन्तभू त उत्कृष्ट 
चेतन. “ कहा गया है। अत 

“प्रजाशं के भीतर जो अमृतज्योति है, ...:।” 

“जिसके द्वारा समग्र शाश्वत पदार्थ जाने जातें हैं, जैसा 
कि संस!र है, और जैसा कि होगा 

“जो दिव्य है और जो मनुष्य की जागृत अवस्था में दूर- 
गामी होता हैं एवं सघुप्तावस्था में उसके पास वापस आ जाता 
है, जो प्रकाश क्रा भी प्रकाश है और दूरगामी है 

“जिसमें ऋक, यजुष और सामन्‌ ग्रतिष्ठित हैं, जैसे कि 
रथनाभि में आरा |” 

इससे अधिक प्रभावपूण ढंग से मानव-मस्तिष्क का गौरव 
नहीं उद्धोषित किया जा सकता है । 

निम्नलिखित उद्धरणों में देवताओं के साथ ऐक्य की 
भावना की मराँकी भी मिलती है । 

“मैं ऊपर द् लोक में हूँ, में नीचे प्रथ्वी पर हैँ। अनन्‍्तरिक्ष 
मेरा पिता था। मैंने सूय को ऊपर और नीचे दोनों ओर 
देखा | जिसे देवता गोपनीय रूप कृष्ट मानते हैं, वह 
में हूँ 

सत्यादृत का भेद भी यहाँ ( यजुर्वेद में ) भली-भाँति 
स्पष्ट है| सत्कर्म के लिए पारितोषिक और दुष्कर्म के लिए 
दण्ड की व्यवस्था भी स्पष्ट रूप से स्वीकार की गई है। जो 


३. दे. रे; २. इहै४. रे; है, हेड. ४ ; 
डे. हेड, ); *,. ई४ड. २ ;६ ८. डर*े। 
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लोग सत्कर्म करते दें, वे उच्चलोक में जाते हैं और जो दुष्कर्म 
करते हैं, वे नीचे के लोक में जाते हैं । 

सत्कर्म करनेवाले जहाँ जाते हैं वहीं स्वर्ग हे । 

“वह ( देवता---हनद्व--- ) हमारे सभी आह्वानों को सुने 
जो साधुकमों पुरुषों को उनकी सहायता के लिए मंगल- 
दायक है ।” 

इसी तरह अधोलोक या नरक है जहाँ पापकर्म करनेवालों 
को जाना पड़ता है | 

“जो हमें हानि पहुँचाने की दुश्चेष्टा करते हैं, उन्हें नरक 
के अन्धकार में डालिए |”! 
जे में  ु (5 १ 

स्वग में सभी प्रकार के सुखद पदाथ हैं । “कमंवाद' और 
'पुंनजन्मबाद' के सिद्धान्तों का अभी तक स्पष्टठतया विकास 
नहीं हो पाया है। देवताओं द्वारा सत्कार्यों का स्वीकरण 
अग्नि की मध्यस्थता से ही हो सकता है। 

“उत्कृष्ट स्वर्गलोक में आप इन यजमान को पहचानें। 
समान भमिका पर स्थित आप इन्हें पहले जान लं। जब ये 
देवयान-मार्ग द्वारा आवें तब इन्हें इष्टापूते का फल प्रकाशित 
कर' | 

परन्तु अब तक अन्यान्य योनियों में एक जन्म में किये 
गये कर्मों के फल का पणे और निधौरित ब्योरा उपलब्ध नहीं 
है । यजर्वेद में परलोक-संबंधी विचार वही हैं जो ऋग्वेद में हैं। 


१, ८, ४४; २, ॥१८६. &०। 


अध्याय ४ 


सामवेद 


हे इस पादप पर विहग एक | 
जीवन-सुख में जो रहा नाच। 
कोई न जानता थल उसका | 
उसके गाने की टेक भला--- 
होगी क्‍या ? इसे कौन जाने। 
“कबीर | 


सामबेद, जो वैदिक साहित्य का तृतीय ग्रन्थ है, धार्मिक 
विचारों के विकास के जिज्ञासु के लिए अल्प महत्त्व का है। यह 
मुख्यतः ऋग्वेद [ के ही मन्त्रों | का संगीतात्मक चयन है | यय्यपि 
इसे एक प्रथक और स्वतन्त्र ग्रन्थ के रूप में स्वीकृत किया गया 
है; फिर भी यह अधिकांशत: ऋग्वेद के ही मन्त्रों का संग्रह 
मात्र हैं | सामबेद के १५७४< मनत्रों में से केवल ७८ मन्त्र 
ऋग्वेद में नहीं पाये जाते | शेष मन्त्र ऋग्वेद के विभिन्न भागों 
से कुछ परिवतेन के साथ संग्रहीत हैं।ये सब ऋग्वेद के ही देव- 
ताओं से सम्बन्धित हैं और परस्पर या ऋग्वेद के ऋषियों क्री 
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कृतियाँ हैं और उनमें भी अधिकांशतः मन्त्र वामदेव की रचनाएँ 
हैं। इनसे वेदमन्त्रों के संग्रह पर विशेष प्रकाश पड़ता है । 
यह स्पष्ट है कि ऋषियों की समग्र काव्यात्मक रचना ऋग्वेद 
में संगृहीत नहीं की जा सकी | वरतमान ऋग्वेदसंहिता में 
उपलब्ध सूक्तों के अतिरिक्त पर्याप्त संख्या में अन्य सूक्त अवश्य 
होंगे जो किसी न किसी कारणवश इस संग्रह में नहीं लिये 
जा सके । उनमें से सम्मवतः कुछ मन्त्र बाद की रचना होंगे । 
परन्तु उनका वहिष्कार केवल कालविज्ञान ( (7०४ण०४४५ ) 
के आधार पर नहीं किया जा सकता ; क्‍योंकि सामत्रेद के 
प्रायः कुछ भागों में उसके अवाचीन संग्रह होने के चिह्न पाये 
जाते हैं । ऋग्वेद से कुछ पाठभेद के साथ लिये गये मन्त्र, 
जो इसमें मिलते हैं, ऋग्वेद की अपेक्षा प्राचीन एवं मौलिक 
नहीं हो सकते । 

अभी तक इसके संग्रहकत्तोी की जन्मतिथि और उसके 
जीवन के विषय में कोई जानकारी नहीं प्राप्त सकी 
है | सामत्रेद ब्ेदिक घम का एक स्तुतिग्रन्थ है । इसके 
विषय का अधिकांश, जैसा कि पहले कहा जा चुका है, 
ऋग्वेद से लिया गया हैं । इसके दो मन्त्र यजुर्वेद में भी 
पाये जाते हैं | इसके संकलन के विपय में कोई निश्चित 
सिद्धान्त नहीं दिखाई पड़ता है| सामवेद के प्रथम भाग 
( पृवाचिक ) # में अधिकतर सूक्त ऋग्वेद के विभिन्न मार्गों 
से ली गई एक-एक ऋचा दे; योग से बने हैं | सम्पूर्ण संग्रह में 


+ यहाँ प्रथम भाग से प्रन्थ कार का आशय पूर्वा चिक से है-अनुवाद्‌क 
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ऐसा कम देखा जाता है कि पूरा का पूरा! सूक्त ऋग्वेद से लिया 
गया हो । नीचे दिया हुआ सूक्त सामबेद के प्रथम भाग 
(पूर्वाचिक ) की रचना-प्रणाली का एक नमूना प्रस्तुत करता है-- 
प्रथम भाग ( पृूर्राचिक ) 
प्रपाठक २, दशति ६ 


“इन्द्र ने जिसके हनु शक्ति-शाली हैं, देव-यजन में रत 
सुदक्ष ऋषि के यव के साथ सिद्ध किये गये सोमरस को 
पी लिया है |” 

“हे प्रचुर धन सम्पन्न देव ! ( इन्द्र | ) इन स्तुतियों ने 
तुम्हारा आह्वान किया है, जिस प्रकार कि गाये वत्स के 
प्रति शब्द करती हैं 

“तदनन्तर उन्होंने चन्द्रमा के गृह में सृष्टा ऋषि के 
रहस्यात्मक नाम को पहिचाना ।” 

“जब शक्तिमान्‌ वीर इन्द्र ने धाराओं अर्थात्‌ प्रचुर जल 
को प्रच्युत किया, तो उस समय पृषा उनके निकट 
खड़े हुये थे 

“गायों ने जो उदारचेता मरुदूगणों की प्रत्रवण करती 
हुई मातायें हैं, उनका रथ खींचा ।” 


जनजन-- >ौ3233>॑०मममममवााकक “प्यक्न#४७७॥७७७४०७४० हि). एकरममआ००७३०-नमाइाा॥००वामक 











3. सामवेद २. ६.१ तथा ऋ० बे० ८. ६२. ४; 
२ न २. ६. २ बडे १9 ९, ४९. +२ ९ : 
है. ५, रे १.३ ,, 9. १.८७.१९; 
घ गा २, $., ४ ४ ५५ *६. *७, ४; 
दे 35 २. ६, दे र ड़ मर, है. १। 
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“हे हर्षातिशय के स्वामी ! आप बश्चुवर्ण वाले : अश्वों के 
साथ हमारे .हविष के पास आवे |. हमारी हबिष को 
स्वीकार करिये 

“तुम्हारे द्वारा दी गई वीयंवती आइति ने अवभथ 
स्नान पएयन्त यज्ञ में बलात्‌ इन्द्र को भेज दिया है 

भैंने अपने पिता से ऋत का गंभीरज्ञान प्राप्त किया है | 
में सूय के समान [ तेजस्वी ] उत्पन्न हुआ था ।” 

(इन्द्र के साथ वह सभी शक्तिव्धक वस्तुओं से समृद्ध 
होना चाहता हे | हम अन्न में समद्धि को प्राप्त हो सखो- 
पभोग कर |” 

: “जो देवताओं की ओर गमन करता है, उसे सोम और 
पृषा जो उसके प्रति कृपालु हैं, सुरक्षित और सुखमय 
स्‍थान द॑ 

द्वितीय भाग ( उत्तराचिक ) रचना प्रणाली में इसकी अपेक्षा 
कम असम्बद्ध है । इसके बहुत से भाग में एक साथ ऋग्वेद के 
एक ही सूक्त से लिये गये तीन-तीन मन्त्रों का सन्दम हैं ; 
यद्यपि कहीं-कहीँ क्रम में उलट फेर हो गया है। नमूने के 
लिये पंचम प्रपाठक के प्रथम अध के निम्न अ्रंश लिये 
जा सकते हैं--- 


_किवमनमकरेका<०म॒करपमड-क न्‍अममसाक्००२४४ >> न नम रपन नम. 











अंडर-०बकध्यमाउाटलालए5७३ास(+रवाधारन्‍मनम #ार2सबरत३मरादाररपटेलकपमाकदा+..पडन्‍भाएअमरन्‍अामदटातककत 


१, सामवेद २. ६, ६ तथा ऋ० वे० ०, ३३. ३१ | 

२. का २, ६, ७ ,,. ,,. ८, 8३, २३। 
, दे, ,. 99 २. ६, ८. 99... 99 . ४४. १, १७ | 

४. सामवेद्‌ २, ६, $ तथा ऋ० वे० १. ६०, १३ । 

१, ,, २, ६. १० तथा यह ऋग्वेद सें नहां .। 
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मं० १० मन्त्र १ “हम इस इन्द्र को वृत्र का वध करने 
के लिए अत्यधिक शक्षिशाली बनाते हैं, ताकि वह एक 
सामथ्यवान्‌ वीर हो जाय | 

मन्त्र २ “यह इन्द्र जो [स्‍्तोता को ] पुरस्कार देने के 
लिये बनाया गया है, ओजस्त्री प्रकाशवान्‌ सोमाई और स्तुत्य 
( श्लोकी ) हो गया है ।” 

मन्त्र ३ “वज़बत्‌ [ शक्तिशाली ] स्तुति के द्वारा जिसे 
कोई प्रच्युतु न कर सके, ऐसा वह उम्र और अजेय 
हो गया है क# | ' 

मं० ११ मन्त्र १ “हे अध्वयु ! पाषाणों के द्वारा सुत 
सोम को दशा पवित्र ( 78:67 ) में लाओ और इन्द्र के पीने 
के लिये इसे पवित्र करो | 

मन्त्र २ “हे इन्द्र ! यह देवता और मरुद्ूगण तुम्हारे इस 
पवमान सोम का रस पान कर |! _ 

मन्त्र ३ “[ हे अध्चयु लोगों ! | वज़वाहु इन्द्र के लिये 
लोक के दुग्ध---सोम रस को पग्रस्नवित करों जो अत्यन्त 
उत्तम और सुमघुर है ।”, 

परन्तु जैसा कि हम कह चुके हें कि सामत्रेद भारत की 
विविध प्रकार की धार्मिक उथल-पुथल पर कोई नवीन प्रकाश 
नहीं डालता, अतः हम इस विषय पर और अधिक विचार 
न कर इसे यहीं समाप्त करते हैं । 


असककपमतथाकाक3-भा०८कव दाद. सर ,>अन्‍तएमतमम८"2माकवा<ा, 


है ऋ० बे० ८. ६३. ७. ८. $;२८ ऋ० वे० 5६. २१. १. ४. २। 
टिप्पणी--मूल प्रन्थ अंग्रेजी अनुवाद में ऋग्वेदीय सन्‍्त्रों का 
स दर्स प्रायः अमात्मक है | अंतः टसे यहाँ शुद्ध करके दिखा गया है। 














अध्याय राय 
अथर्ववेद 


मैं देख रहा हूँ हाथ एक | 
जिसको न सको तुम देख कभी, 
जो इंगित करता मुमे दूर ॥ 


वैदिक साहित्य का अन्तिम ग्रन्थ अथर्ववेद है| यह ७३० 
सूक्तों का एक संग्रह है; जिसमें ६००० मन्त्र हैं ; और जो 
२० काण्डों [ ह्विठनी के सम्पादित संस्करण के अनुसार १८ ] 
में विभाजित है । सम्पूर्ण सूक्तों का लगभग छुठा भाग, जिसमें 
दो काण्ड ( १५ और १६ ) भी सम्मिलित हैं, गद्य में लिखा 
गया है, जो भाषा और शौली में ब्राह्मणों के समान है। 
शेष भाग पद्मात्मक है जो साधारण वेंदिक छुन्दों में है। 
सूक्कों के रचयिता के विषय में कोई मौलिक परम्परा नहीं 
दिखाई पड़ती | अथवंवेद और ऋग्वेद के दशम मण्डल में 
विशेष साम्य है । मृतक सम्बन्धी ऋचाएँ ऋगेद और शअथवंवेद 
दोनों में समान हैं । 

अथवंबेद का संग्रह अन्यवेदों की अपेक्षा, बाद का है, 


[ १०४ ] 


क्योंकि €म इसमें ऐस मन्त्र पाते हैं जिनमें अन्य तीनों वेदों 
का नामोल्लेख है, यथ्पि इसका विषय उतना ही या उससे 
भी अधिक प्राचीन है, जितना कि ऋग्वेद का है | 

जब कि मैंने ऋक साम और यज॒: से क्रमशः हृविष 
ओज और बल के विषय में पूछ लिया है, तो हे शक्ति के 
अधिष्ठाता इन्द्र ! यह वेद हमें हिंसा न पहुँचाए ।” 

पन्द्रहवाँ काण्ड विषय और शेली की दृष्टि से पणत 
ब्राह्षणों की भाँति हे और यह सब गद्य में है। नवाँ काण्ड 
तीन बड़े विभाजनों का परिशिष्ट सा है, और स्पष्टतः बाद 
में जोड़ा गया है । 

अथवंबेद में ६३ मन्त्रों की प्रथ्वी की सन्दर कवितामयी 
स्तुति है । यह बारहवें काण्ड का ग्रथंम सूक्त है जो 
अत्यन्त नेसगिक है ओर हमें इस पृथ्वी ग्रह का विस्तृत रूप 
से निरीक्षण करा देता है । 
. “जिसमें समुद्र, नदियाँ, जल, अन्न तथा कृषि के लिंए 
उपयोगी छात्र ( कृष्टि. ) उत्पन्न हुए तथा जिसमें सभी प्राणी 
डे करते हैं और क्रियाशील हँ, वह प्रृथ्वी हमें सर्वप्रथम 
बसने दे 

अथवबेद के सूक्त, तीन बड़े-बड़े विभागों में विभाजित 
किये जा सकते हैं, जिनमें से प्रथम दो तो कविताओं 
की लम्बाई पर आधारित हैं और अन्तिम भाग विषय के 
ऐक्य पर प्रथम विभाग में जिसमें १ से लेकर ७ .काण्ड हैं, 








इशखा्यनपरशाकापटभप रे सवारखञ०5, अजदरक: 'चरकापरकरपलतकनरन 
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विविध विषयों से सम्बन्धित छोठे-छोोटे सूक्त हैं; जब कि द्वितीय 
में, जो ८ व से लेकर १२ वें काण्ड तक है, विभिन्न विषयों 
के बड़े-बड़े सूक्त हैँ | तृतीय में विषय साम्य के आधार पर 
सूक्तों का संग्रह है । इस प्रकार १३ वें काण्ड में सूय 
( रोहित ), १४ व में विवाह १५ वें में व्रात्य और १८ वें 
में मृतक सम्बन्धी सूक्त हैं । 

यथपि अथववबेद का अन्तिम संग्रह अन्य वेदों की अपेक्षा 
निस्सन्देह बाद का होगा; परन्तु इसका कुछ अंश ऋग्वैदिक 
काल अथवा उससे भी पहले का होगा। यहाँ यह बात उल्लेख- 
नीय है कि बाद के उपनिषदों क्रे रचना काल तक धार्मिक 
साहित्य में अथववेद की मान्यता नहीं हुई थी। हम प्रायः 
तीन ही वेदों का उल्लेख पाते हैं | उदाहरणत :-- 

“उसने उस वाणी और शरीर के द्वारा उसको उत्पन्न 

किया, जो कुछ स्थित है, जैसे ऋक, यजुः, साम, छुन्दर , यज्ञ, 
मनुष्य और पशु ।”' 

अथववबेद में हम ऋग्वेद से नितानत भिन्न वातावरण पाते 
हैं | यद्यपि इसके सूक्त और मन्त्र ऋग्वेद की ही शेली पर 
इतस्तत: बिखरे हुए हैं; परन्तु सबतो व्याप्त वातावरण राक्षस 
पिशाच तथा रोगों के विरुद्ध जादू और मन्त्र ही का है। अति 
संख्यक सूक्त, मन्त्र और ओषधि के द्वारा रोगों के निवारण 
के लिए हैं-.. 

“यदि दण्ड, वाण अथवा अग्नि ज्वाला से ब्रण उत्पन्न 
हो जाता है, तो तुम उसकी उपचारमभता हो । श्रत 
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( हे लाक्का वनस्पति | ) तुम इस मनुष्य का उपचार करो रा 

ऐसा प्रतीत होता है कि यह मन्त्र और जादू प्राचीन 
सभ्यता के प्रतीक हैं । ढो सकता है कि वह प्राचीन आयोँ 
के द्वारा उपयोग में लाये गये हों अथवा भारत के आदि 
निवासियों से लेकर अपने में मिला लिये गये हों। कृत्या और' 
पिशा्चों में विश्वास तथा उनसे भय करना अथववेद का 
मदर्व पूर्ण विषय है । ऋग्वेद के देवता कभी-कभी इनसे रक्षा 
करने के लिये आह्वत किए जाते ये। जीवन के विविध दूषणों 
से अथवंबेद के मन्त्रकारों का विशेष सम्बन्ध प्रतीत होता है । 
उन्होंने जादू और मन्त्र के रूप में उनके लिए उपचार बताया है। 
अनेक सूक्त मन्त्र और जादू के प्रयोग में ढृढ़ विश्वास रखने 
की और संकेत करते हैं--. 

“इस रक्षा मणि के द्वारा इन्द्र ने वृत्र का वध किया और 
इसी के द्वारा उस मनस्वी ने असुरों का पराभव किया। 
इसी से उसने प्रथ्वी और दो को विजित किया और इसी के 
द्वारा चारों दिशाओं को जीता ।” 

“यह प्रतीवर्त ( 28०८पराणांग8 ), ओजस्वी तया सर्वजित्‌ 
मणि जो सम्यक रूप से रक्षा करने में समर्थ है हमारी सन्तति 
ओर धन की रक्षा करे 

यहाँ यह बात ध्यान देने योग्य है कि प्रथम उद्धरण में 
मणि का प्रयोग इन्द्र से सम्बन्धित है | श्रतः इस प्रकार मणि 
ओर जादू के प्रयोग की प्रथा वैदिक देवताओं के साथ जुड़ 


'इकल&स-#ााथपगस “सपना 








30००७ ७ ााधााआ अंग लेक “चंबा आय 


१. छझ० वे० ९. ९. ४; २, अ० वे० ८. २. ६ ; 
३. ब्र०थे० ८. *. १६। 

















([ १०७ ] 


जाती है | यही कारण है कि अथवबेद ने धीरे-धीरे वेदत्व को 
प्रात कर लिया । जैसा कि पहले कहा गया है, यह 
भली-भाँति स्पष्ट हो जाता है कि बहुत समय तक अथवबंबेद 
वैदिक साहित्य के बाहर रहा । 

मूल अथवेबेद सम्भवतः जादू और मन्त्र के प्रयोगों की 
कला से सम्बन्धित था; परन्तु कुछ समय में इसने वैदिक 
देवताश्रों को आत्मसात्‌ कर लिया : जो इन्हीं बुराइ्यों के 
विरुद्ध आहत किये गये थे | दूसरे वेदों के कुछु अंश अथवंबेद 
में मिलाये गये और इन्हीं की शैली के आधार पर नब्रीन 
मन्त्रों की रचना हुई जो इसी में मिला दिये गये | इस प्रकार 
अन्ततोगत्वा इसने बेद पद को प्राप्त किया । 

बहुत से ऋग्वेद के देवता अथववबेद में पुनः दिखाई पड़ते 
हैं; परन्तु उनके चरित्र में विशेष परिवर्तन हो गया है। ऋग्वेद 
के प्राकृतिक आलोक ( 'िशपाओा570 8॥0%9 ) का यहाँ. 
पूर्णतः लोप है | यहाँ इन्द्र, अग्नि, वायु तथा रुद्रादि देवता 
काल्पनिक हो गये हैं और राक्षसों आदि के विनाश के लिये 
आहत किये जाते हैं। जैसे--- 

'राक्षसों का संहारक तथा रोगों का विनाश करनेवाला 
अग्निदेव, प्रबंचक यातुधान तथा किमी दिनों को दग्ध करता 
हुआ यहाँ आ गया है । हे देव ! तू यातुधानों को भस्म कर दे, 
किमी दिनों को जला दे । हे कृष्णवत्मन्‌ | प्रतिकूल आचरण 
करनेवाली राक्षसियों को तू नष्ट कर दे ।” 
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“हे इन्द्र | तू त्री और पुरुष यातुधानों को प्रसनतापूवक 
अपनी माया से नष्ठ कर दे ।” 
-. बहुत से सूक्त, राजयच्मा, ज्वर, वात तथा कुष्ट आदि रोगों 
से रक्षा करने के लिये स्तुतियाँ थीं 
.._ #धजब अरिन प्रज्वलित हुई और जल में प्रविष्ट हुई तो धम 
के धारण करनेवालों ने उसे प्रणाम किय' | उसे (जल को) सदा 
की भाँति लोग परम उत्पत्ति स्थान मानते हैं | हे तक्यन्‌ |! 
हमारी स्तुति को स्वीकार कर हमें बचा दे 

“आसरी ने सवग्रथम कुष्ठ का नाश करने के लिए इस 
ओषधि को बनाया | इसने इमारे कुष्ठ को दूर कर त्वचा को 
समान वरणता प्रदान की 

“४ हे ओषधे ! ] कुष्ठ को दूर कर श्वेत धब्बों को मिटा 
दे | तुममें तेरा ही स्वाभाविक वणा प्रवेश करे ! श्वेत धब्बों 
को तू दूर कर दे ।” 

उस समय श्वेत कुष्ठ बहुत प्रचलित दिखाई पड़ता है। 
यही हाल राजयदहमा का भी था जो बहुत भयानक था। 
अथववबेद में बहुत से मन्त्र यक््मरोग के उपचार विषयक देखे 
जाते हैं-... 

“है यद्म ! तू यहाँ से चला जा; जिस प्रकार एक युता 
शिशुक ( 7०४] ) बेग से दूर चला जाता है ।” 

'मैं तेरे यद्तमा को तेरे द्वार्थों, अंगुलियों तथा नखों से दूर 
भगाता हूँ। प्रत्येक अंग, बाल, पर्व जहाँ यह है और जो त्वचा 


करके कप ८ मम पान सेन्‍७ ६५२४१. एफ ७ब ७ जा >2 3; विजर भासुसकारूम+तार्ह्रदाूमप कक .३ल्‍..९७:०३४०२००साजो॑+र “५... आन हरोजिशाध 5 कप सा:अवाइआए+ अं काापमाटद तय ५आए २०८० :०0-पर कक. साकमकाफाएककामट५४१2०पामनवनलडू... लुक +कानकानह०य८न्‍द८ पारपकम्मनन्‍प॥..शिरिकमता0अफ्रइपाआअभ्यव नस... धमपोकाएमर->7ऋााक व+दा-राक्राफपाम. वें पबप लाल पंत्रफारापाधकफन-+ पाक 


१. अ. दे, ८. ४७. २४७; २. १. ३१९, १; ३, +. २७. २: 
४. १. २३. २: ९, ६. १४. ३ । ध 
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में भी समा गया मैं उसे कश्यप ऋषि के मन्त्र-ग्रभाव से दूर 
करता हु ।” 

“सम्पूर्ण रोग जो तेरे ललाटठ को ग्रस्त करते हैं, हम उसे 
अपने जादू से ठीक करते हैं, ताकि यह्तमा तेरे कर्ण आओर-मुख 
से दूर हो जाय ।” 

“पशुओं तथा हमारे मनुष्यों के यद्टमा के साथ [ हे यक्षम ! ] 
तू यहाँ से दक्षिण की ओर चला जा | हम इसके द्वारा सम्पर्ण 
श्लेषात्मक रोगों और मृत्यु को दूर करते हैं 

“यह मनुष्य यच्मारोग से मुक्त हो जाय; जिसे देवताओं ने 
भेजा दे | इन वनस्पतियों का' पिता दो था और माता प्रथ्वी 
थी तथा इनका मूल समुद्र था ।” 

स्पष्ट हे कि यद्व मन्त्र मणियों आदि के धारण करने के 
समय जिनमें विविध प्रकार की ओषधियाँ, वनस्पतियाँ, काष्ट खंड 
एवं शंख आदि थे, पढ़े जाते थे। जैसे--. 

“यह फाल मणि हमारे लिए विश्वसनीय वमरूप होगी ।” 

“(हरण्यसक से अलंकृत यह मणि इसमें श्रद्धा, थज्ञ और 
शक्ति देगी तथा इमारे गृह में अतिथि के समान रहेगी ।” 

“मनीषी ऋषि के समान इस साक्त्यमणि की सहायता से 
मैंने प्रत्येक युद्ध में विजय पाई है। में शत्र-सैन्य और राक्षसों 
का विनाश करता हूँ ।” 


१, २, हे३, १-७; २, १९०. ८&, ३े; ह)३. ४5. २. १, २ ; 
४३. आऋ० बे० ७, ७, २ व %, छा. वे, १०.६. २ १ ६. अश्र, वे. 
१4०. ६.४ झा, थे. ८.५.८ । 
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अथववेद के बहुत से सूक्त यातुघान तथा कृत्या के लिए 
जादू की भाँति प्रयोग क लिए हैं । 

“हे देव ! स्वणा-श्व खला की भाँति इस कृत्या से उसके 
प्रयोक्ता ही को बाँध दे | तू कृत्या को उसक प्रयोक्ता के पाम 
पुनः हाथ पकड़ कर ले जा। जिस प्रकार अच्छी नाभिवाला 
रथ पीछे की आर लुढ़क जाता हैँ, उसी प्रकार क्ृत्या, कृत्या 
भेजनेवाले की ओर लौठ जाय ।॥” 

“जैसे ऋण को ऋण से चुकाते हैं और कृत्या को. 
कृत्या करनेवाले के घर भेजते हैं, उसी प्रकार [ हे अञ्जन ! ] 
तू दुष्ट हृदय शत्रु की पाश्वे-अस्थियों को काट डाल, जिसकी 
कर दृष्टि हमारा अमंगल करती है ।”! 

“हिमाच्छादित त्रिककुद्तराले पवत पर उत्पन्न यह अश्जन 
सभी यातुधान और यातुधानियों को नष्ट कर देता है 

“देवताओं की अस्थि कृशन ( शंख अथवा मोती का 
उत्पादक घोंघा बन गई | आत्मा से युक्त हो यह जल में घमती 
है| में इसे आयु, वचस, बल तथा सौ शरद्‌ ऋतुओं तक 
जीवित रहने के लिए तेरे बाँधघता हु । यह शंख' तेरी 
रक्षा करे 

“समुद्र से मणि उत्पन्न हुई और बृत्र से दिवाकर | यहद्द (शंख 
मणि ) देवता और असरों के उपद्रवों से हमारी रक्षा करे 
इनके अतिरिक्त और भी अनेक सूक्त हैं जो श्री के लिए 


१, अ, वे. <.१४.४-९ ; २ प्र, वे, १६. ४२.१; ३. भर. 
४.६.६ ; ४. श्र. वे. ४७. १०-७ ; ४. अ.चे. 9७. १०. ३२ | 
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पुरुष के प्रम को ओर पुरुष के लिए ख्री के प्रेम को प्राप्त 
कराने में समथ हैं । जैसे--- 

“तुम मेरे होगे और मेरे ही होकर रहोगे | तुम अन्य ख्रियों 
का उल्लेख मत करो | यदि तुम नदियों के पार सुदूर मनुष्यों 
से भी बहुत दूर हो तो यह ओषधि तुम्हें बाँधेगी और अपने 
वश में कर लेगी ।” 

“मनु से प्राप्त इस व्र के द्वारा मैं तुके आच्छादित करता 
हू, ताकि तू मेरा होकर रहे, अन्य स्त्रियों का चिन्तन न 
करे 

“यह अप्सराओों का जयनशील श्रग्रतिहत समर मन्त्र है। 
हे देवताओ ! इसको उसके पास भेजिये | ताकि वह काम 
पीड़ित द्वोकर मेरे अनुकूल हो जाय ।” 

“शिर से पैर तक में तेरे ऊपर उत्कट काम की व्यथा को 
पहुँचाता हू । हे देबताओ ! समर को भेजो, जिससे मेरे प्रति 
उसका प्रेम उसे संतप्त कर दे । 

“( हे कामिनि ! ] तेरा हृदय मेरे प्रति काम से परितप्त 
हो जाय, और तेरा मुख भी सूख जाय | तू काम से संतत्त और 
सूखकर मेरे अनुराग के कारण शुष्क अथरोवाली होकर जा |" 

“जिस प्रकार अश्वों का राजा बड़वा को अपने पीछे 
खींचता है, उसी प्रकार तू मुके खौंच ले। अथवा जिस प्रकार 


१. अ, वे, ७. ३६. ४०९; २. भर, वे, ७, ३७, १ ; 
३. भअ. वे. ६. १३०. १; ४. प्र. वे. ६. १३१.१; 
२१, ६. १३६. २। 
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तण, जिसे वात्या और वायु ने छिन्न-मिन्न कर दिया है 
अ्रमित होता है, उसी प्रकार तेरा मन मुमसे आवेष्टित 
डो जाय ११ 

“( हे कामिनि ! ] मेरे शरीर की कामना कर मेरे ररणों 
से प्रेम कर और मेरे नेत्रों तथा जंघाओं की चाह' कर । हे 
कामिनि ! तेरे दोनों नेत्र तथा केश मेरे ग्रति प्रेम के कारण 
सूख जायें । मैं तुके बाहुओं और हृदय से आसक्त करता हूँ । 
तू मेरी अभिलाषा के आधीन है और मेरी इच्छा के अनुकूल 
अपने को समर्मित करती है। अतः तुझे हमारी इच्छा के 
अनुकूल विनम्र होना चाहिए। जिनका चुम्बन एक बन्धन हे, 
जिनके दृदय में वशीकरण है, घत की मातृरूप गायें, ख्रियों 
को मेरे प्रति वशीभृत करे ।” 

इस प्रकार यह देखा जाता है कि अथववबेद में सवेतोव्याप्त 
बातावरण जादू, कृत्या, मणि और मन्त्र आदि का है। यदि 
घार्मिक भावनाओं से केवल आध्यात्मिक तत्वों का आशय 
लिया जाय, तो अथववबेद आधुनिक अनुसन्धान के लिए कुछ 
भी महत्त्व का नहीं रहता है । परन्तु श्रद्धा और विश्वास का 
जो समुचित भाव वैदिक काल में बहुत बड़ मनुष्यवर्ग में 
विद्यमान था, उसके दृष्टिकोण से भारत के धार्मिक विकास के 
इतिहास में इसका महत्त्वपूर्ण स्थान है । 

इसके अतिरिक्त और बहुत से सूक्त हैं, जो साधारण गृह- 
सम्बन्धी और सामाजिक क्रियाओं और उत्सवों से सम्बन्धित 


>ससा८एमवतककक्रया पर ्षकाक, >रप००#बहाज०९0>च॥१२७:४००:२4 १६. सनक अमययाएत्रधासपाहापपरवाा. ध्रममःअरानाामा5२ धमाल. सवाएमाभ/रूाककी0प०१ा:ा-२७कर+....रइायवारादधारापाताएकजाला८कक0...क्‍नकममाताकमका5:+मरप लाना. भारन्‍न«+तनन«५<9+--+न्‍म८भ++न.. हजरत्रयारापव्फलककाक, 


१. ६, १०२, २; २, अ, वे, ६. ६, १.२, ३; 





[ ११३ ] 


हैं | जैसे-विवाहसंस्कार , मृतक संस्कार , नये गृह का निर्माण 
एवं संस्कार तथा राजा का निर्वाचन | परन्तु इनमें से कुछ 
ऋग्वेद से लिये गये हैं----सम्मवत: अ्रथवबेद के संग्रह को वेदों 
में स्थान देने के लिए। 


$. अ. थे. १४७. १) और २; २. अ. थे. १८. १, २, हे तथा ४ ; 
३. झा. थे. ७. ३. ७ और ८. ६०. ४ : ४. आझ. ये. ७. २२. १; 
४. ८. १ । 


अध्याय ७ 


ब्राह्मण 


“वाम्तविक भ्रूतकाल व्यतीत नहीं होता | अतीत में जो 
समीचीन था, वह भी हमसे दूर नहीं होता | सत्य ( अथवा 
अच्छाई ) जिसका मनुष्य ने पालन किया है, कभी नष्ट नहीं 
हो सकता, अपितु वह' इस समय भी जीवित हे ओर चाहे 
उसे स्वीकार किया जाय या नहीं, अनन्त परिवतेनों के बीच 
भी वह जीवित और क्रियाशील रहेगा।” 

( कालौइल ) 


वेदों के पश्चात्‌ हम उ्त साहित्यिक भिभाग में आते हैं, 
जिसे ब्राह्मण” कहते हैं | ये ग्रन्थ भी श्रत्यधिक प्राचीन हैं 
ओऔर इनकी प्रतिष्ठा भी पर्याप्त है | हिन्दुओं की धारणा के 
अनुसार ये मूलभ्षत श्रति के अंश माने जाते हैं और वैदिक 
संहिताओं के बराबर ही इनका प्रामाण्य है, परन्तु वास्तविक 
महत्व, शैली ओर स्प्ररूप की दृष्टि से वे वेदों से उतना ही 
भिन्न हैं. जितना कि दक्षिणी प्रत से उत्तरी ध्रव। जब' कि 
वैदिक संहिताएँ मुख्यतः सौंदय की उत्कृष्ट कोटि की काव्या- 
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त्मक कृतियाँ हैं ओर काव्य प्रवण दृदवय की स्त्राम/विक उद्गार 
रूपिणी हैं, एवं भाषा की दृष्टि से भी प्रायः कलात्मक भावा- 
भिव्यक्ति की उच्च भूमिका तक पहुँचती हैं, ब्राह्मण उपदेशात्मक 
तथा धामिक निपुणता की अरुचिकर और कृत्रिम अभिव्यक्ति 
ही करते हैं | वह केवल रूप से ही गयात्मक नहीं, अपितु. 
विषय और आात्मा में भी वे पूणतः गब्यात्मक अर्थात्‌ नीरस हैं । 
“पृ को पत्रित्र पुस्तक”! ( 5४2८-८१ 300|:5 04 (8९ ॥२895६ ) 
नामक पुस्तकमाला में ब्राह्मण ग्रन्थ का एक श्रनुवादक यह 
कहता है---“सम्पूर्ण वाड मय में हिन्दुओं की प्राचीन आध्या- 
त्मिक पुस्तकों के---जिन्हें आ्राह्मण' कहते हैं---अतिरिक्त, वाह्म- 
देशों के परमित विशेषज्ञों में रुचि उत्पन्न करनेव,ले ग्रन्थों की 
गणना बहुत कम द्ोती हैं | गंभीर तक की शभ्रपेक्षा इनकी 
सैद्धान्तिक कट्ृरता की और शिधिल प्रतीकवाद के रूप में 
परिलकज्षित व्याख्या के क्लिए्ट विस्तार की शायद कहीं भी. 
समानता नहीं मिलती ।” ब्राह्मण ग्रन्थ वैदिक संहिताओं का 
अपेक्षा बौद्धिक शक्ति, नवीनता और मौलिकता के ज््त्र में 
अपना अत्यधिक अध:ःपतन प्रकट करते हैं । इससे स्पष्ट होता 
हें कि ऋग्वेद के सूक्तों के गाये जाने के ओर ब्राह्मणग्रन्थों के 
रचनाकाल के बीच बहुत बड़ी अवधि का व्यवधान हो चुका 
था | मौलिकता, कल्पना और शक्ति का सुब्यक्त हस्त सुदी्ध काल 
का व्यवधान ही सूचित करता है, जिसमें आये जाति की. 
बौद्धिक शक्ति का विशेष रूप से हास हो चुका था। ब्राह्मणों 


७७७७७ ७ ७०७ ७७ राणााा/णाण आल अब अल बल 





'अकरलताफ5 आज तकानाकाउस.4ऋन्‍मपतम्ा०परा/गपााए...ामाजमर्रक्षपततअक्रफाधााउ पक. पाष-े-परणा८तराफामाउरउकर जरलााक, 


१. सक्रेड बुक आवत् दि हस्ट , भाग १२, भूमिका, शृप्ठ 8 । 
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में इस मति को पुष्टि के श्रनेकों संकेत मिलते हैं । ब्राह्मणों में 
निर्दिष्ट भौगोलिक दशा ऋग्वेद की भौगोलिक दशा से भिन्न 
है । इससे यह स्पष्ट होता है कि इस समय तक आय लोग 
मगध के पूर्वा जिलों तक पहुँच गये थे। “इस समय इस नदी 
( सदनीरा ) के पूर्व बहुत से ब्र,ह्मण हैं. ।” 

यहाँ वर्शित यह नदी सायण के अनुसार कसतीया का 
नामान्तर दे । आयों का शनैः:-शनैः पूव की ओर बढ़ना उनकी 
अत्यधिक अनिच्छुा। और दुराग्रइ को सूचित करता है | अवश्य 
ही जनसंख्या की निरन्तर इद्धि ने शार्यों को सुदूर पूर्व और 
दक्षिण की ओर जाने के लिए त्रिवश किया होगा | एक समय 
'सदनीरा” नदी आर्यों के वासस्थान की सुदूरवर्तिनी पूर्वी सीमा 
थी । ऐसा मालूम होता है कि नदी के पूर्वी देशों में जाने में 
कुछ निषेध था भौर इस प्रतिबन्ध को शतपथ ब्राह्मण के 
रचनाकाल के समय आरयों ने दूर किया था। “उस समय यह 
( सदनीर के पूर्व की भूमि ) बहुत ही अनुप नाऊ और दलदनी 
थी, क्योंकि वेश्वानर अग्नि के द्वारा इसका उपभोग नहीं 
किया गया था | इम समय यह भत्यधिक उपज्नाऊ है, क्योंकि 
ब्राह्मणों ने यज्ञ के द्वारा इसका उपभोग करने के लिए अग्नि 
को प्रेरित किया है. ।” मैक्समूलर अपने संस्कृत साहित्य के 
इतिहास में ठीक द्वी कहते हैं “बहुत से विद्वानों के मत जिनका 
नाम इन ग्रन्थों में भाया है यह बताते हैं कि ब्राह्मण प्रन्थ, बहुत 
समय तक एक के बाद एक क्रमशः आनेवाले पहले के ब्रह्मज्ञानी 
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आऔर दाशनिकों के संग्ृह्दीत विचारों का प्रकाशन करते हैं । 
परन्तु बहुत प्ले के ऋषियों की एक ऐसी विचारधारा है जो 
हासोन्मुख धर्म का साक्ष्य देती है । ब्राह्मणग्रन्थ अपने से 
पृव॑वर्ती ऋग्वेद के दशों मण्डलों के सम्पूर्ण संग्रह को, शत्य- 
घिक जटिल यज्ञ-त्रिधान तथा तीन अथवा चार पुरोहितवर्गों 
में याज्ञिक पदों के विभाजन को तो स्वीकार करते ही हैं, 
साथ ही भारतीय आर्यों का प्राचीन परम्पराओं से भी सम्बन्ध- 
विच्छेद करते हैं | उस समय जब कि कुछ सूक्तों के विभिन्न 
यज्ञाज्ञों में विनियोग का नियम निर्धारित हुआ था, तो उनका 
मौलिक अर्थ और देवताओं का वास्तविक स्वरूप, जिसको 
दृष्टि में रखकर वे सूक्त रचे.गये थे, लुप्त हो चुका था | ऋग्वेद- 
संहिता का संग्रह निरसन्देह ब्राह्मणों के रचनाकाल के बहुत 
पूर्व पूरा हो गया होगा और स्वाभाविक [ देव- ] पूजा का 
कृत्रिम यज्ञविधान में परिवतन धीरे-धीरे बाद में हुआ होगा | 
यह सब ब्राह्मणकाल के बहुत पूर्व हुआ था । परन्तु ब्राह्मण 
ग्रन्थों में आदि से अन्त तक वेदमन्त्रों के वास्तविक आशंय के 
विषय में इतनी भ्रान्ति है कि हम कठिनता से समझ पाते हैं 
कि इस प्रकार की विभिन्नता कैसे हुईं, जब तक कि उनकी 
परम्पराओं में किसी भी समय में सहसा बहुत बड़ा सम्बन्ध- 
विच्छेद न इआ हो ।” 

ब्राह्मणाग्रन्थ॒ विविध यज्ञों, तत्सम्बन्धी कार्यों एवं प्रतीकों 
के स्पष्टीकरण का दावा करते हैं | अपने उद्देश्य और इष्टि- 
कोण में वे पूरातया धामिक हैं । ब्राह्मणप्रन्थों के रचयिता 
यज्ञों के विधि-विधान के अतिरिक्त जीवन के ग्रति कुछ भी 
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अनुराग नहीं रखते । ऋग्वेद में काव्यमयी कल्पना की अपेक्षा 
यज्ञ गौण था । यद्यपि बहुत से मैन्त्रों की रचना यज्ञ के 
निमित्त ही की गई होगी, तथापि ऋग्वेद में उनमें प्रतिभा का 
प्रकाश मौजूद है । ये ( मन्त्र ) निस्सन्देह कविग्रतिभा क' 
सृष्टि हैं | उनमें मौलिकता और नवीनता की छाप है; जो 
मानव-समाज के वास्तविक काव्यसाहित्य में उनके लिये एक 
प्रतिष्ठित स्थान सुरक्षित कर देती है | परन्तु ब्राह्मण इस 
काव्यात्मक और कलात्मक योग्यता से पूर्णतः रहित हैं | ऐसा 
प्रतीत होता है कि जिस युग में उनका प्रणयन हुआ था,, बह 
युग उम्त काव्यात्मक दृष्टि को, जो कि ऋग्वेद की दिव्य दृष्टि 
थी, खो चुका था । ब्राह्मणों में कोई नया विचार नहीं है | बे 
यज्ञ के सूच्मातिसूकष्म विवरणों के लिये प्रत्येक कृत्य से 
सम्बन्धित काल्पनिक व्याख्याओं के साथ विस्तृत और कृत्रिम 
शिक्षा देते हैं । ब्राह्मणों का विषय कैसा है यह कुछ उदा- 
हरणों द्वारा भली भाँति जाना जा सकता है | शतपथ ब्राह्मण 
दर्श-[ पौणंमास ] याग की प्रारंभिक क्रियाओं के विधान 
का वर्णन करते हुए कहता हे---“वह ( अध्वयु ) [ गार्यों 
से ] वरत्सों को पणशाखा के द्वारा प्रथक्‌ करता है | पर्ण के 
द्वारा उन्हें परथयक भरने का कारण यह हे कि जब गायत्री 
सोम की ओर उड़ी तो पादरहित एक धनुर्धारी ने, जो 
उसकी झोर निशाना लगाये बैठा था, गायत्री अथवा राजा 
सोम के एक पर्ण को उस समय काट दिया, जब कि वह उसे 
( सोम को ) लिंये जा रददी थी | प्रथ्वी पर गिरकर यह पर्ण 
( पलाशु ) वृक्ष हो गया, इसीलिये इसका नाम पर 


[ ११९ |] 


छुआ ।” अथवा अग्निष्टोम याग में दीक्षाविषयंक शिक्षाश्रों में 
से निम्न अंश को लिया जा सकता है---“वह ( अध्वयु ) 
दक्षिण नेत्र में सवंप्रथम अंजन लगाता हे। यों तो लोक- 
रीति के अनुसार वाम नेत्र प्रथम आँजा जाता है, लेकिन 
देवताओं के सम्बन्ध में यह क्रिया इस प्रकार की जाती है । 
वह यह पढ़ता हुआ अंजन लगाता है--“तुम बृत्र के नेत्र हो 
क््योंकि यह वृत्र ही का नेत्र है | तुम नेत्र देनेवाले हो; अत 
मुझे भी नेत्र दो |” इसमें कुछ भी अस्पष्ट नहीं हे। दक्षिण 
नेश्न में वह एक बार तो मंत्र-प्वक अंजन लगाता है और 
एक बार चुपचाप । और वाम नेत्र को वह एक बार मंत्र के 
साथ अंजित करता है और दो बार चुपचाप | इस प्रकार 
बह वाम नेत्र को श्रेष्ठ सिद्ध कर देता है। वाम नेत्र में पाँच 
बार अंजन क्यों लगाया जाता है, इसका कारण यह है कि 
यज्ञ का परिमाण वर्ष के परिमाण के समान है| अतः ऐसा 
करके वह वष के पाँच विभाग कर उन्हें अधिकृत कर लेता 
है | इसीलिये वह पाँच बार अंजन लगाता है |” अथवा 
ब्राह्मणों के एक बहुत बड़े भाग को प्रदर्शित करनेवाली 
सामग्री के एक नमूने के रूप में निम्न श्रंश को ले सकते हैं-- 
“तदनन्तर [ अग्नीध से ] श्रोषट बुलवाकर वह होता का 
१. श>० बा० १, ७, १. १ | पुस्तक में दिया हुआ सन्दल 
अशुद्ध है--( अनुवादक ) 
२. श० बा० ३. १. १. ३, १४, १७ । यह सनन्‍द*भ भी अशद 
है--( अनुवादक ) 


[ १२० ] 


निर्वाचन नहीं करता; क्योंकि यद्द पितृयज्ञ है, अतः वह 
होता को निर्वाचित नहीं करता, अपितु उसे तो पितरों को 
पमर्पित कर देता है । वह कहता है--'हे होता ! बैठो ।! 
ओर यह कहकर बैठ जाता है । अपने स्थान पर बैठकर होता 
अध्वयु को आगे बढ़ने के लिये प्रेरित करता है| इस प्रकार 
प्रेरित होकर अध्वयु दो स्रवा लेता हैं और [ अग्नि के ] 
पश्चिम की ओर चलता हैं तथा चलकर और होता से “श्रौषट 
बुलवाकर कद्दता हे---'प्रज्वलित समिधाओं में आहुति डालने 
के मन्त्र पढ़ो' | वह प्रथमत: चार ग्रयाजाहुति डालता है और 
उनमें से एक कुश पर छोड़ देता है; क्‍योंकि वहिं का आशय 
सन्‍्तति से द्वोता है | इसीलिए वह एक को वहिं पर छोड़कर 
पहली चार आहइतियाँ डालता है, अन्यथा उसे अपनी आइहु- 
तियाँ पितरों को ही अर्पित करनी चाहिए ।” जैसे-जैसे हम 
झागे बढ़ते हैं, अब्राह्मणाग्रन्यों की विशेषताओं के और भी 
उदाहरण हम पाते हैं । 

वस्तुस्थिति यह्ट है कि जब ब्राह्मणों का निर्माण हुआ, तो 
साधारण वैदिक यज्ञ, संख्या और जटिलता में बहुत बढ़ गये 
ये | यजुर्वबद का मौलिक यज्ञ-विधान इस समय पर्यात्र नहीं 
सममभा गया था | अनेकों नये और बड़े-बड़े विवरणोंवाले यज्ञ 
प्रचलित हो गये थे; जिनकी प्रक्रियाओं को प्रत्येक ऋत्रिक्‌ के 
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हारा स्मरण रखना कठिन, था। अतः यह आवश्यक प्रतीत 
हुआ कि उन विवरणों को एकत्र किया जाय। इस प्रकार 
ब्राह्मण-ग्रन्यों का निमौण हुआ । जैसे ऋत्विजों के विविध 
याज्षिक विधानोंवाले विभिन्न सम्प्रदाय थे; वैसे ही अनेकों 
ब्राह्मण ग्रन्थ भी बने | अतः इस समय आये जाति की 
धश्राध्यात्मिक शक्तियाँ यज्ञों की विस्तृत प्रक्रियाओं तथा उनकी 
मौलिक सृष्टि के स्थान पर काल्पनिक व्याख्याओं की खोज में 
लगी हुई थीं। 

प्रोफेसर एगेलिंग ( >88०॥08 ) का कथन हे--.“ब्राह्मण- 
ग्रन्थ एक धर्मपरायण जाति की आध्यात्मिक चेतना के प्रति- 
निधि हैं ; जिस जाति ने एक प्रतिमासम्पन्त और धार्मिक 
जाति के मनोभावों को बदलकर प्राचीन प्रकृतिपूजा को 
अत्यधिक कृत्रिम यज्ञविधान के रूप में पखितित करने में 
सफलता प्राप्त की, तथा पवित्रता और दैवी प्रेरणा के प्रकाश 
से अपने काय-कल्लाप को समाच्छुन्न करके लोगों के मस्तिष्क 
पर अपने ग्रभुत्व का सिक्का जमाने में समथ हुई ।” जैसा कि 
प्रोफेसर एगेलिंग का विचार है हम पुरोहितवगग के प्रति कोई 
विशेष धारणा बनाये रखने की अपेक्षा नहीं रखते; क्योंकि 
बढ़ती हुईं जटिलता यज्ञविधान की स्वाभाविक उपज थी। 
आह्मण-ग्रन्थ उस युग का प्रतिनिधित्व करते हैँ, जिसमें याज्ञिक 
कमकाण्ड ने लोगों के मन पर पूर्ण अधिकार स्थापित कर 
लिया था । यज्ञ ही मुख्य वस्तु थी, यहाँ तक कि देवता भी 
उसके आश्रित ही गये थे | यज्ञ की शअ्रपेक्षा देवताओं के लिये 
उतनी नहीं थी; जितनी कि देवताओं की यज्ञ के लिये। 


[ १२२ ै 


ब्राह्मणों में यज्ञ, जो देवताओं को प्रसन्न करने आदि उद्देश्य 
की पूर्ति के साधन थे, लोगों के मुख्य विषय और जीवन-सर्बेस्व 
हो चुके ये | यह स्पष्ट रूप से कहा जा सकता है कि देवता 
भी यज्ञ की श्रेष्ठता स्वीकार करते थे। “यज्ञ देवताओं के बीच 
से चली गई । देवताओं भे उसे पुकारा, सुनो, हमारे पास आओ। 
उसने उत्तर दिया 'एबमस्तु' और देवताओं के पास लौट आई। 
वह उनके पास लौट आई; अतः देवताओं ने उसकी पूजा 
की और उसकी पूजा करने से वह देवता हुए और इस समय 
भी हैं |” “इस प्रकार [ अग्नि और सोम को वह ] पुरोडाश 
देने से, इन्द्र. वह हुए जो कुछ कि वे इस समय हैं।” इस भाँति 
पौणंमास यज्ञ में आहुति की यह महत्ता है और “जो इसको 
जानता हुआ इस प्रकार पौणंमास यज्ञ में आहतियाँ देता है, 
वह' समृद्धता की उसी अवस्था को प्राप्त करता है। वह यश 
से मण्डित ह्वोता है तथा' अन्नाद होता है ।” इसी प्रकार 
महान्‌ आहति द्वारा देवताश्रों ने बृत्र को मारा तथा इस कृत्य 
के द्वारा उस प्रभुत्व को प्राप्त किया; जिसका कि उपभोग बे 
आज भी करते हैं' |” देवताओं ने पहले यह नहीं स्वीकार 
किया कि इन्द्र उनमें प्रथणथ और सवश्रेष्ठ देवता हैं। “इन्द्र 
ने बृहस्पति से कहा, 'मेरे लिये द्वादशाह यज्ञ का निर्माण 
कीजिये ।' ब्रहस्पति ने उनके लिये द्वादशाह् यज्ञ बनाया। 


१. श०ब्रा० *, २. ६; २. श० भआा. १. ६, ६. ४ ; 
१, शण ज्रा० १, ६. २. १। 


[ १२३ ] 


तब देवताओं ने उसे देवों में प्रथम और सर्वश्रेष्ठ माना |” 
यज्ञ की महत्ता की यह परम्परा यहाँ तक बढ़ी कि यह तक 
कहा गया कि “यज्ञ यज्ञ के द्वारा समृद्ध हो ।” 

यज्ञों की इस महत्ता के साथ-साथ उनकी संख्या और 
जठिलता भी बहुत बढ़ती गयी | ब्राह्मणकाल में दिन, सप्ताह, 
मास तथा वर्ष भर तक चलनेवाले यज्ञों का किया जाना मिलता 
है | ऋग्वेद की साधारण सोमाहुतियों के स्थान पर विविध 
भाँति की आहृतियाँ भी चल पड़ीं। यज्ञ का मय हवनीय 
पदाथ घत प्रतीत होता हैे। “घृत निस्संदेह देवताओं को 
रुचिकर है ।” पुरोडाश, अज, अश्व और गायों की भी 
बलि दी जाती थी | शतपथ ब्राह्मण में नरबलि का भी उल्लेख 
है। “मनुष्य की बलि पहले होना चाहिये; क्‍योंकि वह पशुओं 
में प्रधान है 

यज्ञों के विधान से सम्बन्धित सूक्ष्म और निरथक पग्रक्रियाश्रों की 
महत्ता बढ़ी। अनिवाय रूप से बड़ी धार्मिक मुस्तेदी होने लगी | 
साधारण प्रथा से थोड़ा भी अलग होना आपत्तिजनक समभो 
गया | इसीलिए शतपथ ब्राह्मण कहता है कि ऋत्विक्‌ को 
चाहिए कि विना परस्पर स्पश किये हुए स्व वों से घी डाले । 
“थदि उसने एक खत से दूसरे का स्पश किया, तो वह यज्ञ- 
कर्त्ता को उसके विद्वषी शत्रु से स्पश करा देगा । वह यजमान 
को उसे नष्ट करनेवाली वस्तु से स्पश करा देगा। इसी कारण 

१. ऐ भओबू २. २, २. १४; २. श० भा० ९, २. ४; 
३. शा०्ब्रा० १, ७, २. ९१० ; ४. शा आ० *. २. १. $८। 


[ १२७.| 


वह घी को विना [ ज्॒वों के परस्पर ) स्पश किये डालता है | 
वह “जुहू' को [ उपभत ] के ऊपर रखता है| इस प्रकार वह्द 
यज्ञकत्ती को वि&षी शत्रु के ऊपर रखता है | वह दग्ध करनेवाले 
को दग्ध किये जानेवाले के ऊपर रखता है | इसीलिए वह्द 
जुह को [ उपभत के ] ऊपर रखता है' |” अथवा कोई 
( ऋत्विक ) वह [ अयत्‌ की ] हविष दे' इसके पहले देवता 
के नाम को जोड़ देता है |'*** ग्न्तु उसे ऐसा न करना 
चाहिए, क्योंकि वह ( ऋत्विक ) जो देवताओं को “वह श्राहुति 
दे! इसके आगे करता है, यज्ञ का समुचित क्रम उलट देता 
है ।” अथवा एक अन्य उदाहरण लीजिये---“यहाँ कुछ 
आचारयों के अनुसार अध्चययु आहवनीय के पव से निकलता 
है। उसे ऐसा न करना चाहिए. क्योंकि यदि उसने पर्व की 
ओर गमन किया तो वह यज्ञ से बाहर हो जायगा' | 

यज्ञ की प्रतिष्ठा के उत्कष के साथ-साथ यज्ञों से श्रत्यधिक 
सम्बन्धित देवता श्रग्नि का प्राधान्य भी बढ़ जाता है। वह 
देवताओं में प्रथम--.प्रधान देवहा हो जाता है | “वह प्रजापति 
के द्वारा प्रथथ बनाया गया ।” “अरगिन को आहतियाँ सब- 
प्रथम दी जाती हैं ।” इसी प्रकार ऐतरेय ब्राह्मण ऋग्वेद से 
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१. श०ब्रा० १. ९, ३; ( मूल पुस्तक में (५79 शब्द अशुद्ध 
है हसे (20|77' लिखना चाहिए। ) २, श»ब्रा० १, ७, ३, १२; 
8, श०ब्रा० १, ७. ३, १४ ; ४8. शण्ब्रा० २, २, 9. २; 
२, श०बआा० २, २. २. १। 


[ १२५ ] 


एक अंश को लेकर अरगिनि को देवताओं में प्रथम सिद्ध कर 
देता है. । यहूदियों की पवित्र बड़ी नाव ( ५६ ) की भाँति 
यज्ञाग्नि पवित्र वस्तुओं में भी परवित्रतम वस्तु का स्थान प्राप्त 
कर लेती है । यहाँ तक कि देवता भी इसे भय से देखते हैं । 
“(उन्होंने ( देवताओं ने ) अमर अग्न्याधेय को देखा ।” 
देवता भी अग्नि की पूजा के प्रति अपने देवत्व को ऋणी 
मानते हैं । वह प्रारंभ में असुरों की भाँति मरणशील थे, परन्तु 
झरगिन की सपयो से वे अमर हुए | “तब देवताओं ने अपनी 
भअ्न्तरात्मा में अग्नि को स्थापित किया और अमर तथा अजेय 
हुए एवं मरणशील, जीते जानेवाले अपने शत्रुओं को अभिभूत 
किया ।” यहाँ तक कि वरुण, जो वैदिक देवताओं में सर्ब 
प्राचीन हैं, अपना स्थान अग्नि को दे देते ढ्वँ। “अब वरुण ने 
राजसत्ता की कामना से इस अग्नि को स्थापित किया ।” 
अग्नि की सपर्या करना श्रत्येक आय का प्रारंभिक कत्त ब्य हो 
जाता है | “जैसे कि वह माता और पिता से उत्पन्न हुआ है, 
उसी प्रकार अग्नि से भी | परन्तु वह, जो अग्निहोत्र नहीं 
करता, बिल्कुल जीवन धारण नहीं करता | अतः अगिनिद्योत्र 
झवश्य करना चाहिए ।” 
ब्राह्मणकाल में अग्निहोत्र प्रत्येक गृहस्थ की साधारण 
नैत्तिक पूजा हो गई है | अग्नि अत्यधिक घनिष्ठ मित्र और 
अभिभावक के रूप में प्रतिष्ठित हो चूकी है। यज्ञवेदी के साथ 


आकाारकाक#ानकायाककक..००००,७०+अप्जपलापाक, 
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[ १२६ |]. 


एक परिचित मित्र का सा व्यवहार कितना ममस्पर्शा हे | . जब 
कभी गृहस्थ ग्राम-सीमा के बाहर यात्रानिमित्त जाता है, तो 
वह अग्नि से विदा लेने उसी तरह जाता है जैसे कि कोई 
पिता या मित्र से विदा लेने जाय । “जब बह यात्रा के लिये 
प्रस्थान करता है, तो पहले गाहंपत्याग्नि के पास जाता है 
आर बाद में आहवनीय के पास । 'गाहंपत्य' के पास जाकर 
वह यह कहता हे---'तुम मनुष्य के सखा हो, मेरी सन्‍्तानों 
की रक्ता करो |” वह ( गाहंपत्याग्नि ) निश्सन्देह सनन्‍्तानों 
की अभिभावक है । और इसीलिए वह उसकी प्रजाओं की 
रक्षा करती है| बह पुनः आहवनीय के पास जाता है और 
कहता है----तुम ग्रशंस्य हो, मेरे पशुओं की रक्षा करो।” 
वह निस्सन्देह पशुओं का अभिभावक हैं, श्रतः वह 
पशुओं की रक्षा करता है । इसके बाद वह [-मौन धारण 
कर ] पैदल या वाहन द्वारा प्रस्थान करता है और 
जिस स्थान को वह ग्राम की सीमा मानता है, वहाँ पहुँच, 
कर अपना मौन भंग कर देता है। जब वह यात्रा से 
लौटता है तो उसी क्षण से पुनः मौन धारण करता है, 
जिस छ्ण कि वह सीमा को देख लेता है। ग्रह में लौटने 
पर अग्नियों को अभिवादन कर लेने के पहले उसे घर में 
मौजूद किसी भी व्यक्ति के पास--चाहे वह घर में स्थित: 
राजा ही क्यों न हो--न जाना चाहिए। पहले वह 
आहवनीयाग्नि के समीप जाता है और फिर गाहपत्य के 
पास 


१. रा७० आर २. ३, १. ३, ७ । 


| १२७ ] 


यज्ञों की श्रेष्ठता और उनकी बढ़ती हुईं जटिलता के साथ- 
साथ ब्राह्मणवर्ण की स्थिति समाज में सम्रतिष्ठित हो जाती 
हे | ब्राह्मणा-प्रन्थों भें हम जातिप्रथा को भली भाँति व्यवस्थित 
रूप में पाते हैं। ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य यह तीन उच्च 
जातियाँ मिलकर आयों के समुदाय को निर्मित करती हैं | 
यद्यपि शूद्र को एक प्रथक जाति के रूप में स्वीकार किया 
गया हे, परन्तु वह आये-मंडली में अभी कोई स्थान नहीं 
रखता | “जातियाँ चार हैं--आब्राह्मणा, क्षत्रिय, वैश्य और 
शूद्र ।” परन्तु एक पृथक जाति के रूप में इस प्रकार के 
उल्लेख के अतिरिक्त शुद्र को कोई अधिक मान्यता अभी तक 
नहीं दी गई है | दूसरी ओर, वह सभी सामाजिक और 
सांस्कारिक अवसरों १२ उपेक्षापूवक बहिष्कृत किया गया है। 
शुद्र यज्ञस्थान में प्रवेश नहीं कर सकता । “सभी कोई 
( अग्निष्टोम यज्ञ के मण्डप में ) प्रवेश नहीं कर सकता,, 
अपितु एक ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य ही वहाँ प्रवेश कर 
सकता है, क्योंकि वही यज्ञ करने के लिए अधिकृत है 
नवीन राजा के अभिषेक-संस्कार में ब्राह्मण, क्षत्रिय और 
बेश्य सम्मिलित हो सकते हैं; परन्तु शूद्र नहीं हो सकता | 
आया! की सामाजिक संस्था में श॒द्र का कुछ भी महत्त्व नहीं 
है | “जहाँ तक ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य हैं, उतना ही 
संसार है 


१, शाण्ब्राब २. १.१,.६; २. श० आ० २. १. १. ह ; 
३. श७० ब्रा० ९, ३, ९, १०-१४ ; ४. श० ब्रा० २. १. ४. १२। 


[ १२८ ] 


ब्राह्मणकाल में जाति वंशानुगत हो चुकी थी और उसका 
आधार केवल व्यावसायिक नहीं रहा था । ऐसे भी ब्राह्मण थे 
जो ऋत्विक नहीं थे | “यज्ञ करानेवाले और न करानेवाले 
(जाह्मण) भी उसके कुल में रद्द रहे हैं 

ब्राह्मण और क्षत्रिय के बीच का संघष भली भाँति शांत 
दो चुका था। समाज में सर्वोच्च स्थान की मान्यता के बदले 
उन्होंने अपने राज्याधिकार को छोड़ना स्वीकार कर लिया 
था | “ब्राह्मण राजत्व के लिए अनुपयुक्त है ।” लेकिन 
उनकी सांसारिक भ्रूमिका पर यह हानि आध्यात्मिक लाभ 
विशेष के द्वारा दूर हो गई थी । पुरोद्धिपद को लगभग 
दैवी प्रतिष्ठा दे दी गई थी | ब्राक्षण वस्तुतः देवता कहे जाते 
हैं । “दो प्रकार के देवता होते ढैें। निस्संदेह देवता तो 
देवता हैं ही पर ब्राह्मण भी देवता द्ँ--मानवीय देवता, 
जिन्होंने वेद का स्त्राध्याय और प्रवचन किया है | इनका यज्ञ 
दो भागों में विभाजित है | यज्ञों में हृविष देवताओं को दी 
जाती हे और दक्षिणा ऋत्वि जनों को--मानवीय देवताओं अर्थात्‌ 
आह्म्णों को--जिन्होंने वेद का अध्ययन और अध्यापन किया 
है | ये दोनों देवता जब तृप्त करा दिये जाते हैं, तो ये उसे 
( तृप्त करनेवाले को ) स्वर्ग की प्राप्ति करा देते हैं. ।” ब्राह्मण 
राजा के आधिपत्य के ऊपर स्थित है। “हे मनुष्यों ! यह 
व्यक्ति तुम्हारा राजा है। सोम ब्राह्मणों का राजा है। झतः 


3. श० जा० २. १.४. ४; २. शब०्ब्रा० ९. ९. १.२; 
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वह उस ( राजा ) के लिए ग्रत्येक वस्तु को अन्न ( भोज्य ) 
बना देता है । वह केवल ब्राह्मण को छोड़ता है |” 
ब्राह्मणग्रंथ पुरोहितवग के लिए जीवन-निर्वाह के साधन 
भी बताते हैं । यज्ञ में पुरोहित की दक्षिणा को विशेष महत्ता 
प्रदान की गई है । यह तो हम देख ही चुके हैं कि पुरोहित 
को दक्तिणा देना उतना ही फलोत्पादक है, जितना कि यज्ञ- 
कर्ता को आनन्द की प्राप्ति कराने के लिए देवताओं को 
हविष देना | पुरोहितों को पर्याप्त दक्षिणा दिये विना यज्ञ 
अपूर्ण रहता है; जब कि उन्हें उचित दक्षिणा देने से यज्ञ में 
जाने अथवा अनजाने किये गये सभी दोष दूर हो जाते हैं। 
“अतः जो कुछ यज्ञ में कमी होती है, उसे वह पुरोहितों को 
दक्षिणा देकर पूरी कर लेता है जिससे यज्ञ सफल हो जाता 
है | इसी कारण वह पुरोद्धितों को दक्षिणा देता हैं। वह ६ 
(गायें ) दे, क्‍योंकि सम्बत्सर में ६ ऋतुएँ होती हैं और 
यज्ञ में प्रजापति ही सम्बत्सर है ! इस प्रकार जितना बड़ा 
यज्ञ है और जितना उसका विस्तार है, उतनी ही (दक्षिणाओं) 
के द्वारा वह उसे बीयवान्‌ बनाता है। वह बारह ( गाये ) दे; 
क्योंकि सम्वत्सर में बारह मास होते हैं ।.... .... वंह २४ दे, 
क्योंकि २४ सम्वत्सराध वर्ष भर में होते हैं। पुरोहित की 
दक्षिणा का इतना ही परिमाण है, परन्तु वह अपनी श्रद्ध। के 
अनुसार अधिक भी दे सकता है ।” पुरोहितों को स्वर्ण- 
दक्षिणा भी दी जाती है| “इस यज्ञ के लिए पुरोहित की 


१. श० आ० २, ३, ३, १२; २. श० भ्रा० २. २. २, २-३ । 
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दक्षिणा सवश है ।” परिणामतः पौरोहित्य एक व्यवसाय के 
रूप में चालू हो गया। इस व्यवसाय में संलग्न व्यक्तियों मे 
स्वाभाविक ईर्ष्या के प्रमाण भी पाये जाते हैं| शतपथ आह्मण 
यज्ञ में काम करते हुए पुरोहितों में पारस्परिक मैत्री भाव का 
विधान करता है “और जहाँ पदासीन पुरोहित पारस्परिक 
समभौते के साथ यज्ञसम्पादन करते हैं, वहाँ प्रत्येक काये 
नियमित रूप से होता है; वहाँ किसी प्रकार की रुकावट 
नहीं होती । अतः इसी प्रकार यज्ञ का सम्पादन करना 
चाहिए |”? 

' यथ्पि ब्राह्मणों का मुख्य विषय याज्षिक क्रियाकलापों के 
संम्बन्ध भें अनावश्यक रूप से बड़े ही सूक्ष्म विधान का 
प्रतिपादन एवं मन्त्रों के वाक्‍्यों और शब्दों की शिथिल 
काल्पनिक व्याख्या करना है, परन्तु वे ग्रंथ भारत के धार्मिक 
विचारों के विकास में विशेष महत्त्वपूर्ण स्थान रखते हैं 
क्योंकि बाद के हिन्दूधम की बहुत सी प्रथाए और धारणाएं 
आपने बीजरूप में ब्राह्मणों में ही पाई जाती हैं । ब्राह्मणग्रंथ 
वैदिक धर्म के उसी प्रकार से भाष्य हैं, जिस प्रकार कि वे 
पौराणिक धम के अग्रदूत हैं | वे- वेदों और पुराणों को 
जीड्नेवाली बीच की कड़ी हैं | बहुत से पौराणिक आखरूयान 
ब्राह्मणों में बिखरे हुए कथांशों के मूलाधार हैं । 

इश्वर की सृष्टा, पालर्क और संधारक के रूप में पत्रिमति 
की अर्वाचीन हिन्दू-पारणा ने  बाह्मणों “:में सुविकसित और 
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निश्चित रूप को धारण कर लिया है | प्रजापति का स्वरूप 
आर उनकी महत्ता अधिक स्पष्ट हो गई है। सृध्टि-विषयक 
बहुत से आख्यानों में---जो ब्राह्मणों में भरे पड़े हैं--.-प्रजापति 
निश्चिट रूप से सजन करनेवाले| बताये गये हैं। वे केवल 
सृष्टा ही नहीं हैं, अपितु उन्होंने देवताओं में प्रधान पद को 
भी ग्राप्त कर लिया है | देवता अपने पथ-प्रदर्शन के निमित्त 
ओर शिक्षा ग्राप्त करने के लिए उनका समाश्रय ग्रहण करते हैं । 

ब्राह्मणों में विष्णु का स्थान भी महत्ता को प्राप्त हुआ है । 
पुराणों में वर्शित जगत्‌ की उत्पत्ति के अनेक प्रकार के 
भिन्न-भिन्न श्ादि ज्लोत ब्राह्मणों में पाये जाते हैं। असुरों ने 
आख्यायिकाओं के ग्राणियों का रूप घारण कर जिया है, 
जैसा कि पुराणों में देखा जाता है| ऋग्वेद में वह आर्णों के 
घृणित शत्रु हैं और स्पष्टतः इस भूमि के आदिम निवासी हैं, 
जिनसे इन नवागन्तुकों को युद्ध करना पड़ा था और उन्हें 
जीतना भी | यजुर्वेद में भी वे असभ्य जातियों के रूप में 
पाये जाते हैं, यद्रपि वे बहुत सी काल्पनिक विशेषताओं से 
युक्त हो गये हैं | 

परन्तु ब्राह्मणों में असुर कथाओं के प्राणी हो गये हैं, जो 
जन्म और चरित्र में देवता और मनुष्यों के बीच के हैं तथा 
जो देवताओं के साथ समानता का अधिकार रखते हुए युद्ध 
के लिए उनका आह्वान करते हैं और उनसे सफलतापवक 
युद्ध करते हैं । “देवता और असर दोनों प्रजापति से उत्पन्न 

हुए और एक बार इस यज्ञ के लिए युद्ध कर रहे थे 
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“प्राचीन काल में देवताओं ने असुरों को जीतकर ऊध्व लोक 
में स्थित स्वर्ग को अधिकृत किया |” 

इस प्रकार ब्राह्मणग्रंथों में यथ्यपि वैदिक संहिताओं की 
अपेक्षा ओज और मौलिकता की दृष्टि से महान हास दिखता 
है, तथापि भारत के लोकप्रिय धर्म में इनका विशेष महत्त्व 
है। वे वैदिक और पौराणिक धर्मों को जोड़नेवाली कड़ी हैं। 


१. ऐन जआा० ६. १४. ४ 


अध्याय ८ 
उपनिषद्‌ 


“हम उन वस्तुओं का अवलोकन नहीं करते जो दृष्ट हैं, 
अपितु उनका करते हैं जो अदृष्ट हैं ।' 

भारत के धार्मिक विकास में दूसरा बड़ा युग-परिवतंन 
उन मदनत्त्वपूर्ण ग्रंथों के समुदाय में दृष्टिगत होता ,है, जिन्हें 
हम उपनिषद्‌ कहते हैं । 

विचारों की प्रभावोत्पादकता, विचार-गाम्भीय॑ और 
भावाभिव्यक्ति के सौन्दय में उपनिषद्‌ मानवीय मस्तिष्क की 
अपूर्व उपज हैं | वे केवल भारत के ही धार्मिक विचारों में 
महत्त्वपूर्ण योग नहीं देते, वरन्‌ संसार के धार्मिक साद्दित्य में 
भी उत्कृष्ट और स्थायी स्थान के अधिकारी हैं। . 

“उपनिषद्‌” शब्द---जो बहुत प्राचीन हे---की व्याख्या 
विभिन्न प्रकार से की गई है | शंकर के अनुसार “उपनिषद्‌” 
उप+नि+सद्‌ के योग से बनता है, जिसका .अथ यह हे कि 
जो (ज्ञान) परमात्मज्ञान के प्रकाशन तथा संसार की कारणं- 
भूत अविदा की प्रन्थियों के छेदन द्वारा अज्ञान को नष्ट कर 
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दे । इस प्रकार इसका आशय ब्रह्मज्ञान से होता है । इसकी 
रद्ृस्यात्मकता और निगढ़ महत्त्व की स्वीकारोक्ि में सभा का 
मतेक्य है | उपनिषदों की शिक्षाएँ कम से कम प्रारम्भिक 
दिनों में सवसाधारण में प्रचलित नहीं थीं; अपितु उच्च 
विचारपू्ण और उत्दृष्ट सांस्कृतिक क्षेत्र में ही सीमित थीं। 
यद्यपि वे बेदों और ब्राह्मणों के प्रारम्मिक विचारों के 
स्वाभाविक एवं तकसम्मत विकास हैं, तो भी उपनिषद्‌ 
राष्ट्रीय मस्तिष्क की मुख्य विचार-धारा की अ्रपेक्षा उसकी एक 
पाश्वंधारा की भाँति हैं | जब कि आय लोगों की बहुत 
बड़ी संझ्या वेदिक प्रम से संतुष्ट थी .तथा ब्राह्मण-आख्यानों 
में, जो अन्ततोगत्वा पौराणिक कथाओं के रूप में विकसित 
हुए---आनन्द की प्राप्ति करने में संलग्न थी, . तब आरय॑-जाति 
की गंभीर_मन:शक्ति ने साधारण मस्तिष्क को व्यस्त करने- 
वाले विषयों एवं आडम्बरपूण कल्पनाओं से दूर विश्व के 
इस सर्वोच्च विचार को विकसित किया.। उपनिषदों का मुलभ्त 
विचार यह है कि यह विचित्र तथा नाना रूपात्मक जगत 
मुलत;: एक अविभाजित सत्ता है और इसकी तद्द में व्याप्त 
तत्व आत्मा है| सभी उपनिषद्‌ इसी श्रेष्ठ विचार को प्रकट 
करने में और उसी के प्रतिपादन में प्रयज्ञशील हैं। यह 
उपनिषद्‌ की असलियत की एक निश्चित कसौटी है। 
कालान्तर में बहुत सी रचनाओं ने उपनिषद्-साद्दित्य .से 
सम्बन्धित रहने का आडम्बर रचा । यद्द सममकना आसान है 
कि किस प्रकार बाद के लेखकों ने अपने ग्रंथों को उपनिषदों के 
समान महत्ता और प्रामाणिकता देने के लिए समुत्सुक होकर उन्हें 
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इन .प्राचीन और सुसम्मानित ग्रंथों का ढही नाम और रूप दे 
दिया, जो कि श्रुति के अंगभृत माने जाते थे। श्रनेक स्थलों 
में यह प्रतिरृपता इतनी चतुराई से ठीक बैठाई गई है कि 
उसे वास्तविक उपनिषदों से प्रथओक करना आसान नहीं रह 
गया है| इस प्रकार बाद के अविवेचनापूर्ण काल में बहुत 
से हेय और भिन्न प्रकार के ग्रन्थ भी उपनिषद्‌ मान लिये 
गये । अतः यह आवश्यक है कि इस तन्नामाख्यात विजातीय 
संग्रह से मौलिक और वास्तविक उपनिषदों को प्रथक कर 
दिया जाय । सबसे बड़ा संग्रह, जिसमें १०८ विभिन्न ग्रंथ हैं 
मुक्तिक संग्रह” के नाम से विख्यात है और मूलतः दक्षिण से 
सम्बद्ध हे । दूसरे संग्रह में जो 'नारायण-संग्रह” कहलाता है 
४२ ग्रन्थ सम्मिलित हैं । ईगलेंड के लब्धप्रतिष्ठ प्राच्य विद्या- 
विशारद कोलेब्र क ((०००7००४८) ने भी अपने संग्रह में 
४२ ग्रंथों को स्वीकार किया है, जो उपनिषदृ-प्रतिष्ठा में 
नारायण-संग्रहवाले ग्रंथों के पूर्णतः समान नहीं हैं। १७ वीं 
शताब्दी में केवल ५० विभिन्न रचनाओं ने उपनिषदों की 
प्रतिष्ठा को प्राप्त किया था । इमारे पास इसे सिद्ध करने के 
लिए एक बहुत ही रोचक और पूरणरूपेण प्रामाणिक आधार 
है | मुगल-साम्राज्य का उत्तराधिकारी और शाहजहाँ का 
ज्येष्ठ पुत्र दारा शिकोह, जो अपने निश्शंक छोटे भाई 
ओऔरंगजेब के द्वारा साम्राज्य और जीवन से वंचित किया 
गया था, उपनिषदों का एक बहुत बड़ा प्रशंसक था। उसने 
अपनी निजी देखरेख में उनका अरबी में अनुवाद कराया । 
इस संग्रह में ५० विभिन्र ग्रन्थ हैं । 
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उपनिषद्‌ मूलतः आह्मण, आरण्यक तथा कुछ वदिक 
संहिताओं के अंतिम अ्रध्यायों के भाग थे। इसीलिए उन्हें 
बेदान्त कहा जाता था। सातवीं शताब्दी तक उनको मुलस्थलों 
से अलग करके एक स्थान पर संग्रहीत करने का कोई प्रयत् 
नहीं दिखाई पड़ता है | उपनिषदों के महान्‌ भाष्यकार शंकर 
भी अपने सामने उपनिषदों का कोई संग्रह रखते हुए नहीं प्रतीत 
होते। वह उन्हें तत्‌ तत्‌ ब्राह्मणों के अंतिम भाग मानते हैं। 
परन्तु इसके बहुत पृ इन विविध ग्रंथों के विषय की एकता 
स्वीकार कर ली गई थी | भारत के धार्मिक और दाशंनिक 
साहित्य में ब्रह्मसूत्न सर्वाधिक महत्त्वपूर्णा प्रंथों में से एक प्रंथ 
माना जाता है। इसे उपनिषदों की महत्त्वपूर्ण शिक्षाओं का 
सारांश कहते हैं | प्राचीनता में यह तृतीय शताब्दी (ई०पू०) 
का है । ब्रह्मसूत्र में निश्चित रूप से निम्नलिखित दश 
उपनिषदों का उल्लेख हुआ हे--छान्दोम्य, वृहदारण्यक, 
काठक, तैत्तिरीय, कोशीतकी, मुण्डक, प्रश्न, श्वेताश्वतर, 
ऐतरेय और जाबाल | ब्रह्मसत्रों के अपने विर्यात, भाष्य में 
शंकर अधोनिद्दिष्ट १४ उपनिषदों से उद्धरण देते हैं । छाम्दोग्य 
८०९; बृहदारण्यक ५६५; तेत्तिरीय १४२. मुण्डक १२९; 
कराठक १०३; कोशीतकी ८८; श्वेताखतर ५२; प्रश्न ३१; 
ऐतरैय २२; जावाल १३; महानारायण <; ईश ८; पैंगी # 
&. केन ५ (यहाँ दिये हुए अंक उन उपनिषदों के उद्धरणों 

के मूल प्रस्थ में उपनिषद्‌ का नाम ?33727 लिखा है, पर 
इस नाम का उपनिषद्‌ उपलब्ध नहीं है। ४ 
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की संख्या के द्योतक हैं | शंकर ने केवल निम्न उपनिषदों पर 
पृथक-पृथक भाष्य लिखे हैं---ईश, केन, कठ, प्रश्न, मुण्डक 
माण्डूक्य, तेैत्तिरीय, ऐतरेय, छान्दोग्य, वृहदारण्यक और 
श्वेताश्वतर । 

एंतिहासिक कालगणना के अनुसार तथा विचारों के 
विकास के परिणामस्वरूप उपनिषद्‌ ब्राह्मणों के बाद आते 
हैं | बाह्मणों के अन्त में उनका मौलिक स्थान हिन्दुओं के 
धार्मिक विचारों के विकास में उनकी स्थिति को ठीक-ठीक 
सूचित करता है | यह ब्राह्मणकाल का अवसान था जब कि 
इस अदूभुत साहित्य ने अपना स्वरूप' प्रकट करना प्रारम्भ 
किया था | आयजाति की आनन्‍्तरिक संवेदनायें वेदों और 
ब्राह्यणों के देवताओं के ग्रति श्रद्धा से और उनकी सपर्या 
से अत्यधिक सन्‍्तुष्ट नहीं थीं। उपनिषद्‌ यद्यपि परम्परया 
वैदिक साहित्य के एक भाग के रूप में स्वीकृत हो चुके 
हैं, परन्तु वे वस्तुतः वेदिक धर्म के प्रति विरोध के 
रूप हैं | हमें ज्ञात है कि वैदिक ऋषियों ने विश्व 
में अतिसंख्यक देवताओं का साक्षात्कार किया और ब्राह्मण- 
ग्रन्थों ने इन देवताओं की परिचर्या निमित्त विवरणात्मक 
विधान प्रस्तुत किया | दूसरी ओर उपनिषदों का मुख्य विषय 
एकदेववाद हे | एकेश्वरवाद की ओर विचारों का आन्दोलन, 
ज़ो ऋग्वेद के उत्तर भाग में स्पष्ट है, उपनिषदों में ढ़ और 
सुव्यक्त रूप से दिखाई पड़ता है। सभी उपनिषद्‌ ईश्वर--- 
जिसे ब्रह्म या आत्मा कद्ठते दैं--की एकता की बलपूबंक उदू- 
घोषणा करते हैं । प्रथमत: आय्यों ने उन भौतिक घटनाओं 
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( एफफ्न्‍रश्जंटका [राणा ९ा4 ) के प्रत्येक वर्ग के आधाररूप 
में प्रथक-प्रथक देवताश्रों की कल्पना की जिन्होंने कि उनकी 
जिज्ञासा को जागृत किया था । सूर्य एक देवता थे और वायु 
तथा वर्षो श्रादि के भी देवता थे। परन्तु प्रकृति के -साथ 
घनिष्ठ सम्पर्क से तथा अपनी गंभीर अन्तद ष्टि के द्वारा उन्होंने 
यह अनुभव किया कि बे एक दूसरे से सम्बद्ध हैं.। वस्तुतः वे 
भिन्न और स्व॒तन्त्र देवता नहीं थे, अपितु एक ही सत्ता के 
विभिन्न प्रादुर्भाव थे । 
इस प्रकार ऋग्वेद की बहुदेवपृजा ने उपनिषदों के एके 

रवरवाद को स्थान दिया। यह स्वीकार क्रिया गया कि एक 
ही ईश्वर अग्नि, जल, ओषधि और वनस्पति में समाया 

आ है | वह निस्सन्देह विश्व में व्याप्त है' | [ यहाँ ] इृष्टि- 
कोण पर्णतः बदला हुआ दिखता है। ऋग्वेद में बाह्य जगत 
ने आयों के कल्पना-कत्र में हलचल उत्पन्न की थी। सूय 
आकाश, मेघ, उषा, अग्नि ने उनके गंभीर आश्चय को जगाया 
ओर उन्होंने उनके लिए हृविष्‌ श्रर्पित की तथा प्रशंसात्मक सूक्त 
गाये । परन्तु हम देखते हैं कि उपनिषदों में आय-मस्तिष्क 
अन्तजंगत के रहस्यों से विशेषत:ः प्रभावित हुआ है | अब यहाँ 
भौतिक संसार की सजधज नहीं, प्रत्युत मानवीय मस्तिष्क के 
रहस्य ही ऋषियों के ध्यान को समाहित करते हुए दिखाई 
पड़ते हैं | यह एक बहुत ही स्वाभाविक विकास है। आर्यों की 
विचारधारा की शैशवावस्था में बाह्य जगत्‌ के अदूभुत दृश्यों ने 


$ 
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मनोविज्ञान के ज्ञात नियमों के अनुसार प्रथमतः अार्यों के 
ध्यान को आकृष्ट किया था। विचार-प्रणाली ने श्रमी मुड़ना 
नहीं सीखा था |. अन्तद् ष्टि अभी तक विकसित नहीं हो पायी 
थी; परन्तु कुछ समय पश्चात्‌ विचारों. के विकास के साथ 
आर्यों का मस्तिष्क अन्तजंगत्‌ के आश्चर्यों से प्रभावित हुआ 
आर इस प्रकार लोगों की जिज्ञासा का केन्द्रबि”न्दु बहिमुख से 
झन्तमु ख हुआ | जमनी के एक प्रसिद्ध दाशेनिक इम्मन्युअल 
कांट ( [गञाग्रप्राघल! [३7 ) ने घोषणा की कि “संसार की 
दो वस्तुएँ मस्तिष्क को सदा नूतन और क्रमशः संवर्धनशील 
प्रशंसा तथा विस्मय से आपूरित करती हैं । हम प्रायः बड़े 
गौर से उन पर विचार करते हैं | [ वह॑ हैं ] बाहर का तार- 
कित आकाश और अन्दर के नैतिक नियम [१०१४] 8 ७) | 
वैदिक काल में हिन्दू-मस्तिष्क ने परमात्मा का आविर्भाव 
सनक्ष॒त्र नभ में देखा जब कि उपनिषत्‌-काल में उसने परमात्मा 
क्रो अपने “अन्दर' देखा | उपनिषत्‌ ईश्वर को अनवरत रूप 
से अन्तरात्मा कहते हैं | इसी विचारधारा के स्वच्छुन्द्तपवंक 
आगे बढ़ने पर जीवात्मा का तादात्म्य विश्वात्मा से स्थापित हो 
गया और आत्मा ब्रह्म का सामान्यतया पर्यायवाचक हो गया। 
उपनिषदों में हमें अत्यधिक बौद्धिक उथल-पुथल का युग 
दिखाई देता है | [ उस समय ] आर्यों के एक वर्ग के मस्तिष्क 
को तो पूर्ण रूप से अपनी ओर आकृष्ट करने के लिए विशेष 
मद त्वपूर्ण प्रश्न चल पड़े थे | प्रत्यक्षतः एक बहुत हौ उच्चकोटि 
की संस्कृति भी स्थापित द्वो चुकी थी। गंगा के मैदानों में 
अनेक प्रसिद्ध विद्वान्‌ बिखरे पड़े थे जो सांसारिक वैभव के 
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प्रति उपेक्षा रबते हुए जीवन की गंभीर समस्‍्यों के मनन में 
अपना जीवन बिताते थे। थुदूर स्थानों से जिज्ञाब उनके पास 
शिक्षा प्राप्त करने के लिए आते थे और उन्हीं # परिवार के 
अंग बनकर अनक वर्ष बिता देते थे | इस प्रकार एक विशेष 
प्रकार की शिक्षा-प्रणाली निकली और आगे आनेवानी 
पीढ़ियाँ उसी के आधार पर शिक्षित हुईं | क्रमशः यह प्रणाली 
रूढ़ हो चली और इससे एक उच्चतर संस्कृति बनी, जो बहुत 
समय तक कायम रही | 

इस प्रकार, छानन्‍्दोग्य उपनिषत्‌ में हम पाते हैं कि सत्यकाम 
जावाल हारिदुमत गौतम के पास गये और अपने को शिष्य- 
रूप में स्वीकार किये ज'ने की प्रार्थना की | “उस (सत्य- 
काम ) ने हारिुमत गौतम के पास जाकर कहा, मैं ब्म वर्य- 
काल को व्यतीत करने की दृष्टि से अ पके पास आया हैँ |” 
प्रसंगतः यह रुचिकर उपास्यान यह बताता है कि यद्ञपि जाति- 
प्रथा स्थापित हो चुकी थी, परन्तु विषेकी गुरु निम्न जाति के 
शिष्यों को ग्रहण करना अस्वीकार नहीं करते थे। क्योंकि 
सत्यकाम एक दासी और एक अज्ञात व्यक्ति के अवैध सम्बन्ध -: 
द्वारा उत्पन्न हुआ था। अपने घर से प्रस्थान करने के पूर्व जब 
सत्यकाम ने अपनी माँ जवाला से अपने गोत्र के विषय में 
पृद्ठा; तो उसने कहा, “बत्स ! मैं नहीं जानती कि किस गोत्र 
से तुम सम्बन्धित हो ! अपने यौवनकाल में एक दासी के रूप 
में जब मैंने अनेक जनों की परिचरया की, तब तुमको प्राप्त 


ँ्यामययवानधाद 0. (४-४ भरकर कान कह सीक-+००००----- 
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किया था । अतः मैं नहीं जानती कि तुम्हारा गोत्र कौन हें। 
मेरा नाम जव।ला है और तुम्दारा नाम सत्यकाम हैं। अत 
पूछे जाने पर तुम कहना कि मैं सत्यकाम जावाल हूँ।” 
जिन आचाय के पास सत्यकाम गया, वे माता और पुत्र की 
स्पष्टवादिता से अत्यधिक सन्तुष्ट हुए और शीघ्र & उसे अपने 
शिष्य-रूप में ग्रहण कर लिया । 

इसी प्रकार एक दूसरे श्रेष्ठ आचार्य उद्दालक आरुणि, जिनका 
उल्लेख छान्दोग्य उपनिषत्‌ में है, अपने पुत्र श्वेवकेतु आरुणेय 
को एक गुरु के पास विद्या प्राप्त करने के लिये भेजते हैं । 
उन्होंने कहा, “र्वेतकेतु ! गुरु के गृह जाओ; क्योंकि हमारे 
वंश में कोई ऐसा पूत्र नहीं है, जिसने वेद न पढ़ा & और 
केवल ब्राह्मम्ों का सजातीयमात्र रहा हो |” निसर्मन्देह उप- 
निषत्‌-काल के सबसे अधिक जिख्यात आचार्य याज्ञवल्‍क्य थे; 
जिनकी शिक्षाएं ब्ृहदारण्यक उपनिषत्‌ के एक बहुत बड़े भाग 
के रूप में उपलब्ध हैं | इन आचार्यों में आवश्यक प्रश्नों पर 
प्रायः परस्पर वादविवाद भी हुआ करते थे। 

सत्य की यह खोज एकान्तवासी ऋषियों तक ही परिसीमित 
नहीं थी, प्रत्युत वह राजसभाओं तक भी पहुँच गयी थी। उपनिषदों 
में विधादरूप में उपन्यस्त प्रश्नों में राजा लोगों की भी रुचि थी। ऐसे 
उल्लेख पाये ज़ाते हैं जो यह सिद्ध करते हैं. कि उपनिषदों की गंभीर 
समस्‍यायें मूलतः क्षत्रियों में उत्पन्न हुई थीं, जिनसे उन्हें आह्मणों 
ने सीखा था । जैसा कि छ्ान्दोग्य उपनिषद्‌ में लिखा है कि 
श्वतकेतु और उसके पिता उद्दालक आएरुणि ने पाश्चालों के 
राजा प्रवाहण जैवलि से शिक्षा प्राप्त की । रवेतकेतु राज- 
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द्रबार में इस विचार से स्वाभिमानयुक्त होकर गये थे कि 
उन्होंने सब कुछ सीख लिया है. परन्तु राजा के कुछ प्रश्नों 
ने उनका यह श्रम दूर कर दिया | वह अपने पिता के पास 
लौट आये और बोले, “उस ज्षत्रियकुमार ने मुकसे पाँच 
प्रश्न पूछे और मैं उनमें से एक का भी उत्तर न दे सका ।” 
पिता ने कहा, “पुत्र ! मैं स्वयं इन प्रश्नों में से किसी एक का 
भी उत्तर भली भाँति नहीं जानता, अन्यथा मैं तुम्हें बता 
देता ।” तब दोनों पिता और पुत्र राजा के पास गये और 
जो प्रश्न उसने पूछा था, उनके जानने की इच्छा प्रकट 
की | राजा ने उनकी इच्छा की पूति के लिये राजी होकर 
एक बहुत ही रोचक बात कही । उन्होंने कहा कि “यह बिद्या 
पहले कभी ब्राह्मणों को ज्ञात नहीं थी | इस पर स्देव ज्षात्रियों 
का ही एकाधिकार रहा है और इसीलिये उनकी श्र ष्ठता है. ।” 
निस्सन्देह यह कथन बहुत ही महत्त्वपूणां हैं| क्या यह बात 
थी कि जब ब्राह्मण लोग यज्ञों और शासत्रोक्त कर्मों ( 7778/5 ) 
तथा उनसे सम्बन्धित देवताओं में ही अपने को व्यस्त रखते 
थे, क्षत्रिय लोग, तत्कालीन परम्पराओं और यज्ञ-विधान के 
बन्धन से अपने को अत्यधिक स्व॒तन्त्र रखकर संसार के गंभीर 
रहस्यों के अन्तंस्तल में प्रविष्ट हो चुके थे। इसके बाद के कांल 
में भी भारत के धामिक विकास की यह एक अत्यन्त महरव- 
पंण बात हे कि बहुत से नये सम्प्रदा्यों का समुद्भव ब्राह्मणों 
के छात्र के बाहर हुआ | राम, कृष्ण, बुद्ध जैसे भारत के बंढ- 


७७७७७४७७७७७४७७७४७७७७७७॥७४७४४७७४७७/५७७७७७४७७७७७७ «राणा कि ३ अभी 0 पारा ध आप ा३ “पीर रा कार रा ०७७ ५ आंआआकअभअं “पाक असम 


१. छा० 3० २. ३. ७। 


[ १४७३ ] 


बड़े धर्माचाय' और सुधारक ब्राह्मण नहीं थे । अ्रत्यधिक 
अर्वोचीन सुधारक जैसे कबीर, नानक और तुकाराम के विषय 
में तो कुछ कहना ही नहीं है | जो कुछु हो, हम यह निश्चित 
रूप से कह सकते हों कि उपनिषदों के गंभीर रहस्य पग्रथमत 
ब्राह्मणों को अज्ञात थे | इसकी पष्टिपनः इससे भी हो जाती 
है कि प्रतिष्ठित ब्राह्मग आचाय, क्षत्रिय राजकुमारों से विद्या 
प्राप्त करते थे । छान्दोग्य उपनिषद्‌ में पाँच ब्राह्मणों का 
शिक्षा निमित्त एक राजा के पास जाने की एक दूसरी रोचक 
आख्यायिका का उल्लेख हैं| “उपमन्यु के पत्र प्राचीनशाल 
पुलुष के पुत्र सत्ययज्ञ, मल्‍लब के पुत्र इन्द्रधम्न, शकराक्ष के 
पुत्र जन और अश्वतराशिव के पुत्र बुडिल इन पाँचों बड़े याज्चिकों 
तथा विद्वानों ने परस्पर मिलकर यह मीमांसा की कि कौन आत्मा 
हे और कौन ब्रह्म है । उन्होंने उद्दाक आरुणि को उस 
समय का सबसे बड़ा घर्माचाय माना और अपनी शंका के 
समाधान के लिए उनके पास जाने का निश्चय किया | जब 
बह उनके पास पहुँच तब उद्दालक ने कहा, “केकय देश के 
राजा अश्वपति इस समय के सबसे बड़े आचाय हैं, अतः दम 
सबको उनके पास चलना चाहिए 

अतएव यह' स्पष्ट हे कि उपनिषदों के युग में विद्या तथा 
उच्च स्तर की संस्कृति के लिए वास्तविक खोज थी। अध्ययन 
का विषय विस्तृत एवं व्यापक प्रतीत होता है | हम छान्दोग्य उप- 
निषद्‌ के एक रोचक अंश से इस बात की प्रामाणिक सूचना 
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ग्राप्त करते हैं | सनत्कुमार ने नारद से प्रश्न किया कि 
उन्होंने ( नारद ने ) किन विषयों का अध्ययन किया है? 
इसके उत्तर में नारद, जो और अधिक शिक्षा के लिए 
समुत्सुक थे, कढते हैं, “हे मगवन्‌ ! मै ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद 
और अथवंवेद ( चतुर्थशेद ); पंचम वेद इतिदास-पुराण, 
पितृविया, राशिविद्या, देवविद्या, निधिविद्या, अ9थक्कृत मूलवेद 
आर उसकी २४ शाखाएँ, अमानुषीय देववियायें, ब्रह्मविया, 
भूतविद्या, क्षत्रविया, नक्षत्रविद्या, सपदेवजनविद्या--ये सब 
जानता हूँ 

इस प्रकार यह एक अत्यधिक धार्मिक और आध्यात्मिक 
जिज्ञासा का युग था, जो गंभीर और वैविध्यपूर्ण संस्क्रति पर 
आधारित थी। जिज्ञासु ब्रह्मचारी, विद्वान्‌ पुरुष और खियाँ 
महत्त्वपूर्ण समस्याओ्रों का समाधान करने के प्रयत्न में अपना 
जीवन व्यतीत करती थीं और वास्तविक जिज्ञासु सत्यज्ञान के 
इच्छुक हो उत्साहव्धक शाज्रार्थ करते हुए एक स्थान से दूसरे 
स्थान को जाते थे । इन सब शाख्रार्थों का मुख्य विषय था 
“अन्तिम सत्य क्या है ।” “कौन आत्मा है और ब्रह्म क्या है ।” 

“किससे प्रेरित होकर मन अपने विषय की ओर जाता है, 
किससे अनुगप्राशित होकर जीवन चलता है, किससे प्रेरित 
होकर वाणी बोली जाती है और कौन देवता नेत्र और कान 
को ( अपने-अपने कर्मों की ओर ) प्रदत्त करता है ।” 

यह जिज्ञासा का युग था । ऋग्वेदकालीन ऋषियोंवालीं 
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: सहज और तके-वितकरद्ित बालोचित . श्रद्धा अब बहुत 
पीछे छूट चुकी थी, जिन ऋषियों ने .कि प्रकृति के प्रत्येक 
आकर्षक दृश्य में किसी. न किसी शक्तिमान तथा सद्ददय 
देवता का साक्षात्कार किया था एवं उसकी. प्रशंसा के गीत 
गाये थे | ब्राह्मण-ग्रन्थों के विस्तृत रूप ने तथा तन्निर्दिष्ट 
विधि-विधानों ने भी उप्त युग की जिज्ञासा को सन्तुष्ट न कर 
पाया था । उस युग के सत्यान्वेषी पुरुषों की आत्मा किसी 
प्रकार की प्रामाणिकता से, चाहे वह कितनी ही. उत्कृष्ट हो, 
न तो सन्‍्तुष्ट होनेवाली थी और न सत्य की खोज से पोौढ़े 
ही हटनेवाली थी। प्रत्युत सत्यरूपी वास्तविकता की खोज 
के प्रति निरन्तर संलग्न थी। जगत के बहुदेववाद-सम्बन्धी 
विचार अब उन ज्षेत्रों भें--जिनमें कि उपनिषद्‌ रचे गये--- 
निरिचत ही समय-सापेक्ष न रह गये थे | यह स्पष्टतः स्वीकार 
कर लिया गया था कि संसार में व्याप्त केवल एक ही सत्ता 
सवश्रष्ठ परमात्मा हे | परन्तु श्रब प्रश्न .यह था कि “यह एक 
परमात्मा कौन हे ?' शुरू-शुरू में तो -इसके जवाब में कुछ 
आगापीछा किया गया.था और - यह निश्चित न था, परन्तु 
शने: शर्नें: यह भावना उत्पन्न हुई कि अग्नि और जल में 
पृथ्वी और थो में, इस दृश्य जगत्‌ एवं अद्वश्य अन्तजंगत्‌ में 
'एक ही अ्रदृष्ट सत्य व्याप्त है, जो ब्रह्म है, आत्मा है और 
जिसका ज्ञान परमानन्दस्वरूप है | 

ऋग्वेद से [ उपनिषदों की ] दूरी का अन्दाज जिज्ञासा- 
विषयक विकास के द्वारा किया जा सकता है|. ऋग्वेद के 
सूक्तों में प्राथना और विनय के मुख्य विषय धन, गायें; अश्व 
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सुवर्ण, पुत्र और दीघंजीवन ढँ। उपनिषदों में भी धार्मिक 
कृत्य की उपयोगिता-विषयक ये सामान्य विचार परिलक्षित 
होते हैं । परन्तु इस प्रकार के लघु विचार बहुत कम दें। 
यहाँ उपासकों की भावनाओं ने और अधिक ऊँचे उड़ना 
सीख लिया है | यहाँ तो स्वीकार किया गया कि शुभ एवं 
धार्मिक कृत्यों का फल मरणोपरान्त उच्चलोक की प्राप्ति है । 
उपासक उच्चलोक में जाने की ग्राथना करते हैं। तदनन्तर 
उपासक अग्नि में यह कहता हुआ आहतियाँ डालता है, 
“पृथ्वी तथा सभी लोकों में निवास करनेवाली श्रग्नि को 
नमस्कार है। मुझे, जो मैं तेरा उपासक हूँ, ( मेरे लिये उचित ) 
उस लोक को ले चल जो पुण्यात्माओं का लोक है ।” परन्तु 
उन्लोकों की व्यथता और अनित्यता का भान पहले ही 
ऋषियों के मस्तिष्क में हो चुका था और न बे उद्चलोकों की 
प्राप्ति के लिये इच्छुक दी दिखाई पड़ते हें। इस समय 
यह भी समझा गया कि पुण्य का फल भी छाणभंगर है.। 

त्कर्मों के द्वारा सम्पादित पुएय के समाप्त होने पर मनुष्य को 
वह्द लोक छोड़ना पड़ता है. जिसको कि उसने प्राप्त किया 
है | कम का सिद्धान्त पर्शतः स्थापित हो गया था। कारण , 
आर काय सदसत्कम एवं उनके फल का पारस्परिक सम्बन्ध 
टूढ़ और अनिवाय माना गया | अतः उच्च या अधोलोक की 
प्राप्ति---जो कि ऐद्विक जीवन का अवश्यंभावी परिणाम मानी 
जाती हे---अस्थायी मानी गयी । प्रत्येक व्यक्ति का जीवन 
यहाँ से वह्ाँ या एक स्तर से दूसरे स्तर पर. चक्रवत्‌ परिवतन- 
शील माना गया । अच्छे-बुरे या दोनों से निरपेक्ष तटस्थ 
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जीवन की झअनिवायं प्राप्ति का कारण सम्वित कम माना 
गया । सुप्रसिद्ध पुनजन्मवाद उपनिषदों में बड़ी इढ़ता से 
स्वीकार किया गया हे। द्वान्दोग्य के पाँचवे अध्याय में 
निम्न जन्मों से उच्च जन्मों में जीवात्मा का जटिल आवतन 
विस्तारपृवक वर्णित है। पर इन ऋषियों ने इस अवांछुनीय 
ग्रत्यातवतंन से बाहर निकल सकने का मार्ग खोज निकाला 
था | यही 'ज्ञान-मार्ग! था । 

“वे जो ब्रह्म को जानते हैं, जन्म और मत्यु के चक्र से 
मुक्त हो जाते हैं ।” उनका पुनजन्म नहीं होता । “जो उस 
मांग पर अग्रसर होते हैं, वे प्रत्यावतित नहीं होते 
अतः अग्रत्यावतंन की पुकार अन्तरात्मा की अन्तश्चेतना हा 
गई और मुक्ति की पर्याय भी हो गई । धार्मिक पुण्य-काय, 
यज्ञ तथा संस्कार एक जीवन से दूसरे जीवन को प्राप्त कराते 
हैं; केवल ब्रह्मज्ञान के द्वारा ही मनुष्य जन्म और * म॒त्यु के चक्र 
से छूट पाता है | “सवकर्मा, सबकाम, सबंगन्ध, सबंरस तथा 
सभी शान्त और तटस्थ वस्तुओं में व्याप्त यह मेरी अन्‍न्त- 
निगढ़ आत्मा है | यह ब्रह्म हे। जब कोई ( इस रहस्य को 
जानता हुआ ) इस संसार से प्रस्थान करता है; तो वह 
उस ( ब्रह्म ) को प्राप्त होता है. |” “धरम की तीन शाखायें 
हैं। यज्ञ, स्वाध्याय और दान पहली, तप दूसरी तथा ब्रह्मचारी के 
रूप में सदैव अपने शरीर को संयमित रखते हुए अपने आचार्य 
के गृह में रहना तीसरी शाखा है। यह सब स्वगलोकों की प्राप्ति 


१. छा० उ० ४. १९; २. छों० उ० ३, १४. ४। 
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कराते हैं | परन्तु जो बअ्रह्मसंस्थ हे, वही केवल अमृतत्व की 
प्राप्ति करता है. |” यह अमृतत्व, जिसका आशय सम्भवत 

म और मृत्यु के चक्र से मुक्त होना है, उपासक का लक्ष्य 
हुआ ओर उपनिषदों में सबंत्र उच्च चेतना का विषय रहा । 
यहाँ तक कि उपनिषदों में सबंप्राचीन उपनिषद्‌--छान्दोग्य--में 
हम उपनिषद्‌ की शिक्षाओं का सारांश पूण रूप में पाते हैं | 
“सम्पूणा विश्व त्रह्म है | व्यष्टि भी वही है। जो इसको 
जानता है, वह अमृतत्व को ग्राप्त करता है [” 

यह विद्या अथवा ब्रह्मज्ञान स्वयं साक्षात्कृत माना जाता है । 
इसके लिये प्रयुक्त शब्द 'पश्यति' है| इस ज्ञान. का विषय 
ओर ब्रह्म का स्वरूप---विविध गौण विषयों के साथ --जैसे कि 
मानवीय श्रात्मा का स्वरूप, मृत्यु के पश्चात्‌ जीवन इत्यादि--..- 
जिसकी विवेचना प्रृथक-प्रथक उपनिषदों में की जायगी--- 
व्रिभिन्न उपनिषदों में विस्तारपृवंक वर्शित किया गया है | 

अतएव अब हम कुछ मुझ्य उपनिषदों की सूक्ष्म समीक्षा 
करने के लिए झ्ागे बढ़ते हैं | 


१. छा० ड० २, २३ । 


अध्याय € 
छान्दोग्य उपनिषद्‌ 


“विशुद्ध ( ब्रह्म ) विषयक चेतनायें, वस्तुतः चेतनायें हैं 
जिनमें मानवीय झआ्ात्मा को यह विश्वास दे दिया जाता है 
कि उसे कभी निराशा न प्राप्त होगी ।” 

अपने वास्तविक गुण, प्राचीनता श्रौर विस्तार के कारण 
छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ उपनिषदों के शिरोभाग में भली भाँति 
स्थापित किया ज्ञा सकता है। यह दो सबसे बड़े उपनिषदों में 
से एक है और आकर'र में लगभग वृहदारण्यक के बराबर है । 
यद्यपि यह विशालता में बृहदाग्य्यक से कुछ दी छोटा है, 
तो भी वादरायण ने अपने ब्रह्मसत्न तथा शंकर ने अपने प्रसिद्ध 
उपनिषद्‌ू-भाष्य में इसका अत्यधिक्र उपयोग किया है। शंकर 
ने छान्‍्दोग्य से ८०८ उद्धरण दिये हैं, जब कि बृद्ददारण्यक 
से वह केवल ५६५ ही देते हैं। कालनिणय के अनुसार 
छान्दोग्य सम्मभवतः सभी उपनिषदों से पहले का है । द्धान्दोग्यं 
के कम से कम कुछ भागों की रचना बहुत पहले हुई यह तो 
इसी तथ्य से प्रकट हो जाता है कि जो विचार इसमें मिलते हैं, 
थे ब्राह्मणों के विचारों से बहुत कुछ मिलते-जुलते हैं । इसकी 
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प्राथमिक उत्पत्ति-सन्बन्धी दूसरा प्रमाण यह है कि यथपि 
बहुत से स्थलों में ( अ० १ खण्ड ४, मन्त्र ३: अ० ३ खण्ड 
१५, मन्त्र ७: अ० ४ खण्ड १७ ) वेदों का उल्लेख है । 
परन्तु केवल ऋक, यजु: और साम यह तीन ही उल्लिखित 
किये गये हैं | अतः स्पष्ट है हि जब उन भागों का निर्माण 
हुआ था, तो अथवंबेद की मान्यता धार्मिक साहित्यमान्यता 
नहीं थी | 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ सामत्रेद की ताण्ज्य शागा के छान्दोग्य 
ब्राह्मण का एक भाग हे | द्ुन्दोग्य ब्राह्मण में १० श्रध्याय हैं, 
शिनमें से अन्तिम ८ अध्याय छुन्दोग्य उपनिषत्‌ के रुप में 
स्वीकृत हैं और प्रथम दो अध्यायों से इनका कोई सम्बन्ध 
नहीं दे जिनमें कि विवाह तथा जातकममसंस्कार -सम्बन्धी सूक्त हैं। 
आठों अध्याय, जो छ्वान्दोग्य उपनिषत्‌ कश्लाते हैं, गुणात्मकता 
की दृष्टि से बहुत ही असमान हैं और सम्मवत: विभिन्न काल 
के दे | प्रन्थ के अत्यन्त आवश्यक भाग में जिस रूप में कि 
वह हमें अब तक मिलता हे---तीन अध्याय हैं, जिसमें उप- 
निषत्‌्काल के अत्यधिक ओजपूर्ण भौर विशिष्टतापूणं विचार 
पाये जाते दें | शेष पाँच अध्याय और उनमें भी विशेषत 
प्रथम तीन बहुत ही निम्न कोटि के भर तुच्छु विषयवाले हैं | 
झ्माठों अध्याय एक दूसरे से बहुत कम सम्बद्ध हैं. और लगभंग 
एक दूसरे से प्रथक हैं| वे विभिन्न कालों में विभिन्न व्यक्तियों 
के द्वारा रचे गये होंगे और कुछ बाह्य परिस्थितियों के द्वारा 
एक प्रन्थ के रूप में लाये गये द्वोंगे | यहाँ तक कि कतिपग्र 
अध्याय भी प्रथक विभागों से निर्मित जान पढते हैं।. . 
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विभिन्न अ्रध्यायों की रंचना में काल-सम्बन्धी भिन्नता 
ओर लेखकों की अनेकता का स्पष्ट संकेत इस तथ्य में पाया 
जाता है कि जब कि प्रथम, तृतीय और चतुर्थ अध्यायों में केवल 
तीन वेदों का उल्लेख हे, तो सप्तम अध्याय ( खंड १, मन्त्र २) 
में नारद, सनत्कुमार के इस प्रश्न के उत्तर में कि “उन्होंने कौन- 
कौन विद्याएं प्राप्त की हैं! अन्य तीनों वेदों के साथ चतुथ वेद 
अथवबेद का भी नाम लेते हैं| थोड़े से भी विवेचनात्मक अध्ययन से 
इस उपनिषद्‌ की विषय-विभिन्नता के बहुत से स्पष्ट संकेत 
मिलते हैं | परन्तु हम ग्रन्थ के इस पहलू पर अधिक समय 
तक विचार नहीं कर सकते, चाहे यह कितना ही रोचक क्‍यों 
न हो | क्योंकि हमारे वतमान उद्देश्य के अनुरोध से हमें भिन्न- 
भिन्न अ्रध्यायों के पारस्परिक बड़े-बड़े विषंयान्तरों को स्पष्ट 
करना अपेक्षित है | 
प्रथम प्रपाठक उदृगीथ-विषयक हैं। यह एक विचित्र विषय: 
कहा जा सकता है, जो दूसरे उपनिषदों अथवा छूान्दोग्य 
उंपनिषद्‌ के अन्य अ्ध्यायों में नहीं पाया जाता | उदृगीय 
सर्वश्रेष्ठ कंइा गया है और इसी रूप में इसकी उपासना करने 
का विधान है । प्रारंभिक मन्त्र, जो उद्गीयरूप में ओम की 
उपासना का विधान करता है, इसी बात पर जोर देकर उसे 
इतनी बार दोहराता हे कि पढ़नेबाला ऊब जाय । कमी यह 
( उद्गीयथ ) सूर्य है , कभी आदित्य , कभी आकाश , कभी 
नासिक्य प्राय , कभी वागिन्द्रिय और कभी मेत्र जिसकी 


हल 2८422 सानामराहडिएक- रााकरा कमा 
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कि उद्‌गीयरूप में उपासना करने- का विधान है 
! 'इससे यह. प्रतीत होता है कि उद्गीथ सर्वश्रेष्ठ ईश्वर है, जो 
बाद के ब्रह्म के समान हे | उद्गीथ का ज्ञान अथवा उपासना- 
प्रणाली उद्‌गीथ: विद्या कही जाती है . जैसा कि बाद के उप- 
निषदों में सबश्रेष्ठ ( तत्त्व ) ज्ञान को ब्रह्मविद्या कहा गया हे । 
अन्यत्र उद्गीथ सामंत्रेद का रस अथवा सार कहा गया है, 
जो कि पुनः. ऋग्वेद का रस या सार हैं| यदि किसी समय: 
अथवा आचार्यों के किसी क्षेत्र में सर्वश्रेष्ठ ( परमात्मा ) को 
उद्गीय कहा गया है और इस रूप में उसकी उपासना की 
गई हे, जेसा कि: छान्दोग्य उपनिषद्‌ के प्रथम प्रपाठक में 
देखा जातो है, तो उसे अबव्यावह्वारिक समझना चाहिए और 
उस शब्द के स्थान.पर शआ्ञात्मा-या ब्रह्म का ग्रदण करना 
चाहिए । छान्दोग्य का दूसरा भ्ध्याय सामवेद.की प्रशंसा करता: 
है । “जो कुछ साधु है, सोम है ।” कभी-कभी साम णाँच 
प्रकार का और कभी सात प्रकार का बताया गया है । इन 
विषयों का काल्पमिक ओर विशुद्ध स्वरूप द्वान्दोग्य उपनिषद्‌ 
(२।२।१) में अनायास देखा जाता है | भाष्यकार माधव इस. 
गपशप की निम्न प्रकार से व्याख्या करके उसका कुछु अर्थ 
निकालने का प्रयत्न करते हैं | “मनुष्य को इस पशच्चनविध साम 
की पाँच भिन्न लोकों में उपासना करनी चाहिए--प्रश्श्न की. 
पृथ्वी में, बासुदेव की अग्नि में, नारायण की आकाश में, 
अनिरुद्ध की आदित्य में तथा संकषंण ( विध्वंसक .) की थौ 


१: छॉ० ड०:९, १. १।. 
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में | इस प्रकार यह उपासना-क्रम उच्च भ्रमिकाओं से सम्बद्ध 
है| इस तरह के बालिशतापूर्ण और काल्पनिक विषय छ्वान्दोग्य 
के आरम्भ में भरे पड़े हैं। तो भी उन्हें उपनिषद्‌ ही कहा 
गया है और कहा भी जा सकता है, क्योंकि उनमें सवत्र ही 
एक विभु अद्वितीय और चरम सत्य की स्पष्ट खोज दे | 

जब छानन्‍्दोग्य की रचना हुई वह युग गवेषणा का युग था। 
इस समय के सतक एवं जिज्ञासु लोग कैसे भी उत्कृष्ट बाह्या- 
डम्बर विधि-विधान और प्रामाण्य से सन्तुष्ट होनेवाले या पीछे 
हटनेवाले न थे | वे तो निरन्तर सत्य की खोज में लगे थे। 
इस समय विश्व-सम्बन्धी बहुदेवतावादी अथवा अनेकेश्वरवादी 
विचार कम से कम उन क्षोत्रों में, जिनमें उपनिषद्‌ पनपे थे, 
निरिचत रूप से पुराने हो चुके थे ! यह स्पष्टतः स्वीकार कर 
लिया गया था कि जगत में व्याप्त केवल एक ही श्रेष्ठ परमात्मा है । 
छान्‍्दोग्य उंपनिषद्‌ में हम इस मौलिक ग्रश्न के विविध उत्तर 
पाते हैं | विभिन्न देवों के स्थान पर सवश्रेष्ठ ईश्वर की स्थिति 
विविध ऋषियों द्वारा मानी गई | साधारण वैदिक देवताश्रों में 
से कोई एक देवता श्रेष्ठ घोषित किया ग़या | हम प्रथम प्रपाठक 
के ८वें खण्ड में इसी विषय को स्पष्ट करनेवाला एक बहुत ही 
रोचक शाखार्थ पाते हैं | वेदब्लान में पारंगत कुछ लोग जैसे 
शिलक शालवत्य, चैकितायन दाह्भ्य, और प्रवाहण जैवलि एक 
बार परस्पर मिले और एक दूसरे से कहा--“'हम लोग उद्गीथ' 
( विद्या ) में पारंगत हैं | श्रतः इम इस विषय पर शाख्रार्थ 
करें |” जब सब सहमत हो गयें तो प्रवाहण जैवलि-ने कह--- 
५आंप दोनों जने पंहले कहें, क्योंकि मैं सुनना चाहता हूँ. कि 
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आप दोनों ब्राह्मण कया कट्टना चाहते हो.।” तब शिलक 
शालंबत्य ने चेकितायन दाल्म्य से कहा, “आपकी अनुमति से 
मैं कुछ पूछ गा ।” दाह्ूम्य ने कहा, “पूछी” | तब माधव द्वारा 
की गई व्याख्या के अनुसार यह वाद-विवाद प्रारम्भ हुआ । 
“मोक्ष की स्थिति में अग्नि किसमें लीन होती है ?”” उसने 
उत्तर दिया “वरुण में ।” “वरुण किसमें लीन द्वोता है ?” 
“सं में ।” “सूर्य किसमें लीन द्वोता है ?” उसने उत्तर दिया 
“दक्ष में ।” “मोक्ष में दक्ष किसमें लीन द्वोताहे ?” उसने 
कहा “रुद्र में ।” “रुद्र किसमें लीन द्ोता है ?” उसने कहा 
“किसी को यह न सोचना चाहिए कि रुद्र से भी बढ़कर कोई. 
वस्तु है । क्‍योंकि दम यद्द स्वीकार करते हैं कि सामवेद केत्रल 
रुद्र का प्रतिपादन करता है। क्योंकि इसके सूक्त केवल रुद्धर 
की ही प्रशंसा में गानरूप हैं |? तदनन्तर शिलक शालवत्य 
ने चेकितायन दाह्भ्य से कद्दा “हे दाल्म्य ! सामवेद में प्रंति- 
पादित सवश्रेष्ठ ( ईश्वर ) विषयक तुम्हारा विचार अधूरा और 
अप है। और यदि कोई यह कहे कि तुम्हारा शिर (कटकर ) 
गिरे तो अवश्य तुम्हारा शिर ( कटठकरं ) गिर पड़ेगा [” तब 
दाल्म्य ने कहा “हम इसे स्वयं आप श्रद्धेय महानुभाव से 
सीखेंगे |” शालवत्य ने कहा “सीखो।” “'हृद्र की क्‍या गति 
है !” उसने उत्तर दिया “त्रह्म |” दाह्म्य ने पूछा “ब्रह्म 
की क्‍या गति है ?” उसने कहा “किसी व्यक्ति को यद्द न. 
सोचना चाहिए कि ब्रह्म से भी बढ़कर कोई वस्तु हे । क्योंकि 
हम यह स्वीकार करते हैं कि सामवेद केवल ब्रह्म का प्रविं- 
पादन करता दे। क्योंकि इसकें सूछ केवल ब्रह्म डी की प्रशंसा 
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में सामरूप हैं ।” तब प्रवाहण जैवलि ने शिलक शालवत्य से 
कद्दा “शिलक शालवत्य ! सामवेद में कहा गया सर्वश्रेष्ठ 
( ईश्वर ) विषयक तुम्हारा विचार परिमित है| यदि ऐसा 
कोई कद्दता है कि तुम्हारा शिर (कटकर ) गिरे, तो निस्संदेह 
तुम्हारा शिर ( कटकर ) गिर पड़ेगा ?” तब शालवबत्य ने 
कहा “अच्छा, मैं इसे तुमसे जानना चाहता हूँ।” जैवलि ने 
कहा “जानो ।” तब शालवत्य ने पदछु “ब्रह्म की क्‍या गति 
है ?” प्रवाहण ने उत्तर दिया “सबप्रकाशवान्‌ आकाश 
क्योंकि सभी शक्तिशाली भृत आकाश से ही उद्भृत होते हैं 
ओर आकाश ही में अस्त हो जाते हैं। आकाश इन सबसे 
बड़ा है और आकाश ही उनको शरण देनेवाला हे। वह 
उच्च से भी उच्चतर है | वह उद्‌गीथ है, वही ब्रह्म हे 

इसी प्रकार ग्राचीनशाल के साथ पाँच जिज्ञासुओं के, जो 
उद्दालक आरुणि के निर्देशानुसार केकय देश के राजा के 
पास गये थे, सर्वश्रेष्ठ ( परमात्मा ) के विषय में अलग-अलग 
विचार थे | औपमन्यव से पूछे जाने पर कि किसे वह आत्मा 
भानते हैं; उन्होंने कहा, यो को । सत्ययज्न पौलुषि ने कहा 
कि आदित्य सवंश्रेष्ट हे । इन्द्रथम्न भान्नवेय के अनुसार सब- 
श्रेष्ठ वायु था । जनशाकरादथ ने कहा कि अआाकाश सवश्रेष्ठ 
है | वुडिल आरवतराशिव ने कहा कि सवंश्र - जल है | उद्दा- 
लंक आरुणि ने पृथ्वी ही को सवश्र प्र कहा। परन्तु राजा 
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इनमें से किसी भी उत्तर से सन्तुष्ट नहीं हुआ और .बहुत दी 
रोचक यह उत्तर दिया | अश्वपति ने उनसे कहा, “तुम इसी- 
लिए आत्मा को पृथक मानकर भोजन करते हो, परन्तु वह्द 
जो वैश्वानर आत्मा की उपासना करता है, जो कि ग्रादेशमात्र 
( अर्थात्‌ पृथ्वी से बलोक तक विस्तृत ) है और साथ ही 
निस्सीम है, वह सभी लोकों, सभी भ्ूतों तथा सभी आत्माओं 
के रूप में अन्न भक्षण करता है । अतः उस वैश्वानररूपी 
आत्मा की मूर्ना अतीव तेजोमय है, उसके नेत्र सर्वद्रष्टा हैं, 
उसके ग्राण गतिशीलता की समष्टि हे, स्कन्ध सभी को अपने 
में सलिविष्ट करनेबाला स्थान है | वस्ति रयि , है, पाद प्रथिवी 
उर वेदि, लोम बहिं, हृदय गाईपत्यागिनि, मन अन्वाहायौग्नि 
आर मुख आहृवनीयारिन है ।” 
तृतीय प्रपाठक के प्रारंभ में आदित्य को सबश्र प्र इश्वर 
कहा गया है । “सम्पूर्ण संसार उसी से आधारित बताया गया 
है ।” पुनः तृतीय प्रधाठक के १८वें खण्ड में आदित्य को 
बही स्थान दिया गया हैं। “आदित्य ब्रह्म है ।” प्रायः वायु 
को छुान्दोग्य उपनिषद्‌ में सर्वोच्च स्थान दिया गया है। 
“/निस्सन्देह वायु एक बड़ा संवर्ग है। जब अग्नि बुक जाती 
है, तो वह वायु में समा जाती है। जब सूय अस्त हो जाता हैं 
तो बह वायु में लय हो जाता है ।” 

यत्न श्रगिन सभी के अन्दर रहनेवाली सवश्रष्ठ सत्ता 
कही गयी है | इस प्रकार हम देखते हैँ कि छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ 
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में सम्पूर्ण विश्व में व्यापक एवं उसके प्रशासक सवश्र छ॒ तत्त्व 
का विचार पूणणतः समझा जा चुका था । ऐसा प्रतीत होता है 
कि कुछ समय तक इस सवश्र ष्त पद पर वैदिक देवताश्ों में 
से किसी एक को स्थापित करने का प्रयत्ञ चलता रहा था। 
परन्तु किसी कारणवश यह अधिक चल नहीं सका और 
उपनिषदों ने सवश्रोष्ठ तत्व को---जिसका कि विश्व में उन्होंने 
साक्षात्कर किया था--अपना एक नाम दे दिया । द्ान्दोग्य 
के ग्रारंभिक मन्त्रों में उसे उद्गीथ कहा गया है, जैसा कि हम 
अभी कह चुके हैं | कुछ स्थानों में उसे साम कहा राया है । 
परन्तु शीघ्र ही ये नाम छोड़ दिये गये और ब्रह्म तथा आत्मा 
अपनाये गये जो कि सम्पू्ण उपनिषद्काल में सवश्र प्र परमात्मा 
के प्रचलित नाम बने रहे | छानन्‍्दोग्य उपनिषद के सर्वाधिक 
महत्त्वपूर्ण ऋषि उद्दालक आरुणि और उनके पत्र श्वेतकेतु 
हैं । हम उनके विषय में धीरे-धीरे और आगे सुनेंगे, तो भी 
वे एक क्षत्रिय ऋषि---प्रवाहण जैवलि---की अपेक्षा न्यून ही 
देख पड़ते हैं | छ्वान्दोग्य में उल्लिखित एक अन्य शिक्षक केकय 
देश के राजा अश्वपति हैं| ऐसा प्रतीत होता है कि उपनिषदों 
की उत्कृष्ट एवं रहस्यमयी शिक्षायं क्षत्रियों ने ही प्रचारित की 
थी | खेतकेतु और उद्दालक आरुणि जैसे ब्राह्मण आचाय 
उन तथ्यों को सीखने उनके पास जाते थे । 

इन बालिश ओर तुच्छु विषयों के बीच---जिनके कि कुछ 
उदाहरण दिये जा चुके हं----उपनिषदों की यथाये रूप में 
गंभीर शिक्षा, अकस्मात्‌ तृतीय प्रपाठक के मध्य से शुरू हो 
जाती है । “निस्सन्देह' यह सब ब्रह्म है, सभी पदार्थ उससे 
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उत्पन्न हुए हैं, उसी में स्थित हैं और उसी में लीन होते हैं । 
स्थिरचित्त होकर उसकी उपासना करो ।” यहाँ पर छान्दोग्य 
ने एक मसला सामने लाकर खड़ा किया है जिसे कि उप- 
निषदों की मुख्य शिक्षा कहनी चाहिए | इसी को बाद के भी 
उपनिषदों ने दोहराया है, यद्यपि उसमें वह ओज और 
प्रभावोत्पादकता नहीं रही । यही शिक्षा सिद्धान्तरूप से 
आगे इस प्रकार विस्तारपबंक वर्शित की गयी है। “वह 
अपत्मस्वरूप हे । प्राण उसका शरीर हे। प्रभा उसका रूप 
हे | सत्य उसका संकल्प दे | वह आकाशवत्‌ विभु हे। वह 
सर्वकर्मा, सर्वकाम, सबंगन्ध तथा सवरस है। इन्द्रियों तथा 
बाणी से रहित होकर भी वह प्रत्येक वस्तु में व्याप्त है। वह 
मेरी आत्मा की भी आत्मा है | वह मेरे दृदय के अन्दर है। 
बह बीजकरणों से भी अणु है. परन्तु दूसरी ओर वह पृथ्वी 
दयौ तथा सभी लोकों से भी बड़ा है ।” यहाँ छानन्‍्दोग्य 
उपनिषद ने चिन्तन की एक ऐसी उच्च भूमिका को प्राप्त 
किया है. जिसके सम्बन्ध में यह कहा जा सकता है कि अन्य 
कोई भी उपनिषद्‌ या संसार का कोई भी धार्मिक साहित्य 
उसकी श्र प्रता को पा नहीं सकता । यह माना जाता है कि 
यह शिक्षा शाणिडिल्य ने दी | पर इस नाम का फिर उल्लेख 
नहीं हुआ | पर विचारों की यह उच्चता सवत्र एक रूप में 
बनी न रह सकी | तीसरे और चौथे प्रपाठकों के अवशिष्ट 
भागों में फिर कुछ सामान्‍य विषयों. की ओर प्रहत्ति दिखाई 
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देती है | चौथे प्रपाठक में सत्यक्षाम जावाल की आख्यायिका 
है जिसका उल्लेख अन्यत्र किया गया है। यह आख्यायिका 
जातीय कट्दरताओं के उल्लंघन और जाति-सम्बन्धिनी प्राचीन 
रूढ़ियों के प्रति बलवती उपेक्षा। को सूचित करती है । 
पंचम प्रपाठक का प्रारंभ, इन्द्रियों और प्राण के पारस्परिक 
कलह के एक रोचक और सुन्दर दृष्टान्त से होता है जिसमें 
प्राण की श्र ष्ठरता स्थापित की गई है | तदनन्तर एक ओआह्मण- 
युवक श्वेतकेतु की आख्यायिका आती है जो पाश्चाल देश के 
राजा प्रवाहण जैबलि की राजसभा में गया था। उद्दालक 
आरुणि, उनका पुत्र श्वेतकेतु और राजा प्रवाहण जैवलि--- 
इन तीन व्यक्तियों के नाम छान्दोग्य उपनिषद में विशेष रूप 
से दिखाई देते हैँ । र्वेतकेतु ने उस समय की प्रथा के अनु- 
सार अपनी शिक्षा को समाप्त कर लिया था और गर्बॉन्मत्त 
था | राजा ने उससे पाँच प्रश्न पछे; जिनमें से किसी एक का 
भी वह उत्तर न दे सका । इस पराजय से क्षुब्ध होकर श्वेत- 
केतु अपने पिता के पास आया और मु कलाकर कहा, “डस 
राजन्यबन्धु ने मुकसे पाँच प्रश्न पूछे; जिनका मैं उत्तर न दे 
सका |” उद्दालक आरुणि ने कहा कि मैं स्वयं उन प्रश्नों 
का उत्तर नहीं जानता हूँ | तत्र उद्दालक आरुणि राजा के 
पास गये और शिक्षा प्राप्त करने की उनसे ग्राथना की। 
राजा बड़े पसोपेश के बाद उस रद्ृस्यमय ज्ञान को बताने पर 
राजी छुए जो कि ब्राह्मणों को अभी तक अज्ञात था। 
बे.पाँच प्रश्न, जिनको ग्रवाइण जैत्लि ने स्वेतकेतु से 
छा ओर जिन्होंने इस रोचक चर्चा को जन्म दिया, यह 
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थे---( १) ( मरणोपरान्त ) प्राणी कहाँ जाते हैं ? (२) जीव 
( इस- लोक में ) कैसे प्रत्यावर्तित -होते हैं ? ( ३) कहाँ से 
देवयान और पितृयान परस्पर प्रथक्‌ द्वोते हैं? (9 ) पितृ- 
लोक जीवों से आपूरित क्यों नहीं होता ः ( ५ ) पाँचव 
आहुति में जल को पुरुष क्‍यों कहा गया है ? ग्रवाह्षण जैवलि 
के द्वारा दी गई विद्या इन प्रश्नों के क्रम का अनुसरण 
नहीं करती और न पणतः उसमें सारे प्रश्नों का उत्तर दही 
है। यह उत्तर पाँच प्रतीकात्मक यज्ञों के वर्णन से प्रारंभ 
द्वोता है, जिसमें यो, मेघ, पृथ्वी, पुरुष और वायु को अग्नियों 
की संज्ञा दी गयी हे और इसे पंचार्निविद्या कहा गया है। 
राजा प्रवाहण की शिक्षा का महत्त्वपपृण भाग मरणोपरान्त जन्म- 
अहसण-विषयक है। उसके अनुसार जो पंचाग्निविद्वा जानते हैं 
ओर श्रद्धा से वनों में मनन करते हैं, वे कुछ अवस्थाओं को 
पारकर अ्ह्मग्राप्ति करते हें | इसे देवयान कहा गया है । जो 
पुरुष लोकद्वित के काय करते हैं और ग्रामों में भिक्ता देते हैं, 
वे मृत्यु के पश्चात्‌ धूम्र को ग्राप्त करते हैं। पुनः धूम्र से रात्रि 
को, रात्रि से कृष्णपक्त को, कृष्णपक्ष से दक्षिणायन सूर्य के 
सम्वत्सराध को, उससे पितृलोक को, पित॒लोक से श्माकाश 
को और आकाश से चन्द्रमा को जाते हैं। वे घन्द्रलोक में 
उस समय तक नित्रास करते हैं जब तक कि. उनके कर्मफल 
का क्षय नहीं हो जाता | तत्पश्चात्‌ वे उसी मार्ग से लौटते 
हैं- चन्द्रमा से आकाश को, आकाश से वायु. को, वायु से 
धूम्र को, धूम्र से मेष को । फिर वे वृष्टि के रूप में नीचे आते 
हैं और यव तथा अन्य अन्नों, ओषधियों, वनस्पतियों तप्रा 


[ १६१ ] 


इन्हें खानेवाले जीवों के रूप में उत्पन्न होते हैं। जिन्होंने 
पिंछुले जन्मों में अच्छे कम किये हैं, वे इस क्रम से आक्षणी 
छ्त्रिया और वैश्या के गर्भ में भली भाँति आते हैं। परन्तु 
जो पाप करते हैं, वे श्वान, सूकर और चाण्डाल के रूप में 
उत्पन्न होते हैं | यहाँ हम पुनजन्म का सिद्धान्त पूर्णतया प्रति 
प्ठित पाते हैं । क्‍ 
पंचम प्रपाठक के ११वें खण्ड में हमें केकय देश के क्षत्रिय 
राजा अश्वपति के यहाँ रहस्यज्ञान की खोज में जाते हुए 
६ ब्राह्मणों की एक दूसरी आख्यायिका मिलती हैं। यह 
आख्यायिका आगे लिखी गई है। अतः उसे यहाँ दोहराना 
अपेक्षित नहीं | अब हम छान्दोग्य उपनिषद की सबसे 
श्रधिक महत्त्वपूण शिक्षा पर आते हैँ, जो उद्दालक आरुणि 
ओर उनके पुत्र श्वेतकेतु के बीच सम्भाषण के रूप में दी 
गई्टे हैं | यह पूरे के पूरे ६8 प्रपाठक में है । हम पहले ही इन 
दो महत्त्वपूण व्यक्तियों से परिचित हो चूके हैं, परन्तु उनके 
विषय में यहाँ किया गया वणने कुछ भिन्न है। उद्दालक 
आरुणशि एक महान्‌ आचाय के रूप में विख्यात थे। पिछली 
दोनों आख्यायिकाओं में तो वे उस श्रेष्ठ ज्ञान से अपरिचित 
बताये गये हैं और उन्हें प्रवाहण जैवलि तथा राजा अग्वपति 
के पास शिक्षा निमित्त जाते हुए दिखलाया गया है । पर इस 
&ठे प्रपाठक में उन्हें अपने पुत्र श्वेतकेतु को गंभीर ज्ञान देते 
हुए वर्रित किया गया है | श्वेतकेतु उस समय किसी प्रतिष्ठित 
आचाय॑ के यहाँ १२ वर्ष अध्ययन का समय बिताकर २४ वर्ष 
की अवस्था में अपने पिता के. पास आये थे । पिता ने उनसे 
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पूछा कि कया उन्होंने उस रहस्यपूर्णा ज्ञान को प्राप्त कर लिया 
है जिसके द्वारा सभी अश्रत वस्तुएं श्रुति-गोचर हो जाती हैं और 
सभी अज्ञात बस्तुएँ ज्ञात हो जाती हैं । रवेतकेतु ने पूछा, “वह 
ज्ञान क्या है ?” उद्दालक आरुणि ने कहा, “जिस प्रकार एक 
मृदू-पिण्ड के ज्ञान से मिट्टी से बनी हुई सभी वस्तुओं, का ज्ञान 
हो जाता है अथवा जैसे सुवर्ण-पिण्ड के ज्ञान से सोने से बनी 
हुई सभी वस्तुओं का ज्ञान हो जाता है; उसी प्रकार उस 
रहस्य के ज्ञान से सभी अश्र त वस्तुएँ श्र्‌त अ्ौर सभी अज्ञात 
बस्तुएँ ज्ञात हो जाती हैं ।” रवेतकेतु ने इसके विषय में अपनी 
अज्ञता को स्वीकार किया और अपने पिता से उसको बताने 
को कह। । उत्तर में उदालक आरुणि ने सभी सत्तात्मक पदार्थों 
के तादात्म्य का ग्रतिपादन किया और अनेक उदाहरणों 
द्वारा इसे स्पष्ट किया । उद्दालक की शिक्षा का सारांश यद् हे 
कि सम्पूर्ण सत्‌ एक अद्ृष्ट सत्य से उत्पन्न होता है और उसी 
में प्रतिष्ठित होता है ।.“जिस प्रकार यदि एक लवणखण्ड जल; में 
घुला लिया जाय तो उसे न तो देखा जा सकता है और न जल 
से उसे प्थक्‌ ही किया जा सकता है ; प्रत्युत बह तो सम्पूण 
जल में ब्याप्त हो जाता है। उसी अकार वह अद्ृष्ट सत्य भी 
सम्पूर्ण संसार में व्याप्त हे । जिस प्रकार एक बीज में भविष्य 
में होनेवाला वृक्ष अपने स्कन्धों, शाखाओं, पत्तियों, पुष्पों एवं 
फलों के साथ निद्वित है ; उसी प्रकार उस अ्रदृष्ट सत्य में भी 
सम्पूर्ण जगत्‌ स्थित है ।” इसी तरह के अन्य उदाहरणों द्वारा 
इस मुख्य शिक्षा पर बहुत जोर दिया गया है । इससे भी. बढ़कर 
कल्पना की सबल और ऊँची उड़ान के द्वारा इस अदृष्ट सत्य 
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का तादात्म्य जीवात्मा के साथ स्थापित कर दिया गया है । 
“है श्वेतकेतु ! तुम वह हो. ।” चिन्तन की शक्षिमत्ता और 
भावाभिव्यक्ति की सुन्दरता में छान्दोग्य का यह खण्ड अपने 
ढंग का अनोखा है | पिता और पुत्र की बातचीत, विचार- 
गाम्मीय और भावाभिव्यक्ति का नाटकीय ढंग, इन दोनों बातों 
की दृष्टि से यह पिता-पुत्र-संवाद अदूभुत है। पुत्र की 
गंभीर उत्सुकता, पिता के आश्चयंजनक तत्त्वसक्षात्कार द्वारा 
बढ़ा दी जाती है | श्वेतकेतु उस विषय पर और अधिक ज्ञान 
प्राप्त करने की प्रार्थना करता हैं। पिता एक अचल स्वर में 
कहता जाता हे--“तुम बह हो | प्रत्येक व्यक्ति शाश्वत सत्य 
है | परन्तु जब तक वह शरीर के साथ संयुक्त हैं, वह इसे 
नहीं जानता | परन्तु मनुष्य, जिसने एक तत्त्वद्रष्टा गुरु से 
वास्तविक ज्ञान प्राप्त किया है उसे उस समय तक प्रतीक्षा करनी 
पड़ती है जब तक कि उसको इस शरीरबंधन से छुटकारा 
नहीं मिल जाता । तत्पश्चात्‌ वह 'सरत्य' को प्राप्त कर लेता है।” 

इसी प्रकार सप्तम प्रपाठक नारद और सनत्कुमार का संभाषण 
है| नारद एक जिज्ञासु के रूप में ऋषि सनत्कुमार के पास जाते 
हैं और उनके द्वारा शिक्षा प्राप्त करने की ग्राथना करते हैं ।. 
सनत्कुमार उनसे पूछते हँ कि अब तक उन्होंने कितना ज्ञान 
अर्जित किया हे । जब नारद उनसे बताते हैं कि उन्होंने चारों 
बेदों को तथा प्रचलित विभिन्न सभी बिज्ञानों को पढ़ा हे, 
तब वे घोषणा करते हैं. कि ये केबल नाममात्र हैं | कुछ 
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साधारण प्रारंभिक सम्माषण के पश्चात्‌ सनत्कुमार सन्दर 
भाषा में एक महान्‌ सत्य की उद्धोषणा! करते हैं, “जो असीम 
( भरूमा ) है, वही सुख है | जो अल्प है . उसमें सख नहीं ,” 
अग्रिम खण्ड में सनत्कुमार भूमा के स्वरूप का उपब्र हण करने 
के लिये आगे बढ़ते हैँ । “जहाँ कुछ भी अन्य देखा नहीं 
जाता, सुना और जाना नहीं जाता, वही भूमा है और जहाँ 
कुछ देखा, सुना और जाना जाता है, वह अल्प हैं। जो 
भूमा है, वह अमृत हैं; परन्तु जो अल्प है, वह मृत्यु का विषय 
है| तब हे भगवन्‌ ! किसमें भूमा प्रतिष्ठित है ? वह अपनी ही 
महिमा में प्रतिष्ठित है अथवा उसमें भी नहीं ।” “बह नीचे 
है, ऊपर है, पीछे हे, सम्मुख है, दक्षिण की ओर है | वह बाई 
ओर है | वह यह सब कुछ दे |” इस भूमा का तादात्म्य 
आत्मा के साथ किया गया है। अतः यह कहा जाता है कि “मैं 
नीचे हूँ । में ऊपर हूँ। मैं पीछे हूँ । में सम्मुख हूँ | में दाहिनी 
ओर हूँ । में बाई ओर हूं । में सबमें हु ।” “जो इस प्रकार 
देखता और जानता दे वह आत्मवान्‌ हो जाता है; वह आत्मा 
में ही रमण करता है और आत्मा में ही आह्वादित होता है 
तथा आत्मा से संयुक्त हो जाता है एवं 'स्वराट' होता है। 
वह सभी लोकों में स्वेच्छुया विचरण करता हैं ।” यहाँ 
सनत्कुमार की शिक्षा और उद्दालक आरुणि की शिक्षा एक 
हो जाती है | सनत्कुमार इस. मौलिक सत्य को भूमा अर्थात्‌ 
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अपरिमित' कहते हैं और आरुणि इसे ही अणिमा अथवा 
अदृष्ट कहते हें | यह कहना संदेंहास्पद दे कि द्वान्दोग्य के 
६ ठे और ७ वें अध्याय के त्रिषय का मौलिक आधार एक द्वी 
है अथवा भिन्न | 
अ्रष्टम प्रपाठक में शरीर और आत्मा के पार्थक््य का 
विश्लेषण है | प्रारंभिक खण्ड में यह कहा गया है कि शरीर 
के अन्दर पुण्डरीक के आकार का एक स्थान ( वेश्म ) है, 
उसके अन्दर एक छोटा सा आकाश है। जो इस आकाश में 
निवास करता है वही आत्मा या जीव हे । जब शरीर नष्ट 
अथवा रोगग्रस्त हो जाता है, तो आत्मा नष्ट अथवा रोग- 
ग्रस्त नहीं होती । आत्मा पाप, जरा, मृत्यु, दुःख तथा ज्षधा 
से रहित है । “जो इस शरीर से निकलकर अपने रूप स ही 
प्रकाशित होता है, वह आत्मा है। वह मृत्यु तथा भय से 
रहित है | वह ब्रह्म है । उस ब्रह्म का नाम सत्य है 
_ मृत्यु के समय आत्मा शरीर को छोड़कर ऊपर जाती है । 
शरीर और आत्मा के इस भेद को एक आख्यायिका द्वारा 
जोर देकर समभाया गया है। यह प्रजापति, इन्द्र और विरोचन 
की आख्यायिका है, जो इस पग्रपाठक के उत्तराध में है। 
देवताओं और असरों ने प्रजापति से यद्द सना कि आत्मा 
पाप, जरा, मृत्यु, दुःख, च्धा और पिपासा से रहित है | इसे 
जानने के लिये वे समुत्सुक हुए। देवताओं ने इन्द्र को तथा 
असंरों ने विरशोंचन को प्रजापति के पास ज्ञान प्राप्त करने के 
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लिए भेजा । इन्द्र और विरोचन दोनों प्रजापति के पास गये 
ओर आत्मा के ज्ञार्न के लिये उनसे प्रार्थना की | प्रजापति ने 
जो सबंग्रथम बताया वह यह था कि शरीर आत्मा है। 
विरोचन इससे सन्तुष्ट होकर असुरों के पास लौट आये। 
इन्द्र सन्तुष्ट नहीं हुए और जब लौटने लगे तब इस ज्ञान को 
त्रुटिपूर्णं समका | वह पुनः प्रजापति के पास गये और उनके 
द्वारा दिये गये ज्ञान की अपूर्णता को बताया | प्रजापति ने 
इसे स्वीकार किया और ३२ वर्ष तक अपने साथ रहने के 
लिए इन्द्र से कहा | इस अवधि की समाप्ति पर प्रजापति ने 
उनसे कहा कि जो पुरुष स्व्प्त में प्रकट होता है, वही आत्मा 
है| इन्द्र फिर भी इस उत्तर से असन्तुष्ट दी रहे और पुनः 
पुनः टालमटोलवाले उत्तर देने के बाद प्रजापति ने वास्तबिक 
ज्ञान को इस प्रकार दिया--“हे मघवन्‌! यह शरीर मरणशील: 
ओर मृत्यु का विषय है | परन्तु यह अमृत, अशरीरी आत्मा 
का अधिष्ठान है | यद्द शरीर प्रिय और अप्रिय का विषय है, 
परन्तु अशरीरी आत्मा प्रिय और अप्रिय का विषय नहीं । 
जिस प्रकार वायु, विद्युत्‌ तथा स्तनयित्नु शरीररहवित हैं परन्तु 
आकाश से उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार आत्मा, जा शरीररहित 
हे, शरीर से उत्पन होती है. ।” “जिस प्रकार एक अश्व रथ 
से युक्त होता है, उसी प्रकार आत्मा शरीर से युक्त द्वोती है ।” 
बह जो शरीर में रहता हुआ इसे जानता है, वही आत्मा 
है । वह इस शरीर में झनुविषण्ण चक्कु को आत्मा मानता 


आशा >> जम कब वीकीकीद 
५३७०७७ पा ४७७ ३०५१७७४७ >वाा॥ा9प७3+न ०० आ्याततविकयकंधेंगक). धकइकम#ह॥ा2वक७...धल्‍०७०क७ा०न मम. तयमकी॥१/४किका७१७क,.कब७०७+मवाफय॥(७०क७ समशल्‍एा७०५५७॥बामयक, सक्‍पकहनमेन-भदभा७+- 3०००-००... ऑताफाधायमदरांध2०३ड:ाएक. किफ+#0ल्‍8४5%;आभानरदीत 


3. छां० ड० ८. १२. १। २, छां० ड०.८४. १२. ३ |. 


[ १६७ ] 


है, क्योंकि चक्तु ही देखने के एकमात्र साधन हें। वह इस 
शरीर में अनुविषण्ण वाणी को आत्मा मानता है, क्योंकि 
वाणी ही बोलने की इन्द्रिय है. ।” जिस प्रकार अश्व अपने 
रोमों को हिलाकर उन्हें गिरा देता है, उमी प्रकार आत्मा पाप 
का विधूनन कर देती है | जैसे राहु के मुख से चन्द्रमा निकल 
आता है, वैसे ही आत्मा शरीर से निकलकर मुक्त हो जाती 
है और अपने लक्ष्य को ग्राप्त कर ब्रह्मलोक को चली जाती है। 


३. छां० ड० ८. १२, ४-२ | 


अध्याय १० 
बृहदारण्यकी पनिषद्‌ 


“आत्म-त्याग में प्रियता का जीवन वस्तुतः मुक्ति का जीवन है।” 

छानन्‍्दोग्य के पश्चात्‌ सबसे बड़ा उपनिषद बृहदारण्यक 
हे । कालगणना के अनुसार बृहदारण्यक छान्दाग्य का सम- 
सामयिक प्रतीत होता है | छानन्‍्दोग्य सम्भवतः कुछ॒ पहले का 
हे | छान्दोग्य में वर्शित कुछ ऋषि बृहदारण्यक में भी दिखाई 
पड़ते हैं | छ्ान्‍्दोग्य उपनिषद का सवश्रष्ट आचाय उद्दालक 
आरुणि अपने पुत्र श्वेतकेतु के साथ बृद्ददारण्यक में भी ठीक 
उसी रूपरेखा के साथ वर्णित है| इसी भाँति पाश्चालदेश का 
क्षत्रियराजा प्रवाहण जैवलि भी उसी सम्बन्ध में उल्लिखित हैं 
जिस सम्बन्ध में कि छुान्‍्दोग्य में | इसमें कुछ भी संदेह नहीं 
हे कि ये दोनों एक ही व्यक्ति हैं| ये दोनों उपनिषद्‌ उन 
तत्कालीन आचार्यों और व्यक्तियों का उल्लेख करते हैं जिनका 
हम आज भी स्मरण करते हैं। छानन्‍्दोग्य का एक दूसरा 
ऋषि, जिसका ब्रृहदारण्यक उपनिषद्‌ में उल्लेख हे, उशस्ति 
चाक्रायण है । परन्तु दूसरी ओर द्ुान्दोग्य में ब्ृहदारण्य- 
कोपनिषद्‌ के सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण ऋषि या्ववल्कग्न का. कुछ 
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शो 


भी उल्लेख नहीं हुआ हे, जो इस बात की सूचना देता है कि 
जब ड्ान्दोग्य उपनिषद्‌ का निर्माण हुआ था, उस समय 
याज्ञवल्कय या तो उत्पन्न नहीं हुए थे या इस ग्रतिप्व को नहीँ 
प्राप्त हुए थे | छानन्‍्दोग्य के वण्ये विषय का बहुत बड़ा भाग 
बृहदारण्यकोपनिषद में पुन: दिखलाई पड़ता है | यद्यपि इसमें 
भाषा कुछ मिन्न हे परन्तु विचार पृणंतः समान हैं । इसी. 
प्रकार प्रजापति की दोनों संतानों--देवता और असुरों----में 
देवताओं के प्रयज्ञ को निष्फल बनाकर उन्हें विजित करने 
की कथा बृहदारण्यकोपनिषद्‌ (१-३) में पाई जाती है । इसी. 
प्रकार अ्रपनी श्रष्ठता के लिए प्रतिस्पर्धा करती हुई इंद्रियों की 
अ्राख्यायिका, शब्द प्रतिशब्द रूप में---पूर्ण तया समान रूप में--- 
छान्‍्दोग्य (५.१.७) और बृहदारण्यकोपनिषद्‌ (६.१.६) में 
मिलती है । पुनः पाशग्चालदेश के राजा की सभा में जाते हुए 
श्वेतकेतु तथा उस विद्वान्‌ कछात्रिय के द्वारा निरुत्तर होकर 
अन्ततोगत्वा अपने पिता के साथ (छां० उ० ५. ३) उससे 
शिक्षा लेने के लिए जाने की कथा का प्रत्येक विवरण 
_ बृहदारण्यकोपनिषद्‌ (६. २) में दी गई कथा के समान है, 
यद्यपि भाषा कुछ भिन्न है। इससे यह स्पष्ट हें कि ये उपाख्यान 
'एक ही परम्परा के विविध रूप हैं | छान्दोग्य और 
बृहदारण्यक विभिन्न स्थानों में--परन्तु, रचनाकाल की दइैष्टि 
से एक दूसरे से अधिक दूर नहीं--रचे गये होंगे। हम यह 
सोचने के लिए विवश होते हैँ कि बृहदारण्यक कुछ पीछे 
का है, क्‍योंकि उसमें उपनिषद्‌ के .मुख्य विचार अधिक 
निश्चित और नियमित रूप में व्यक्त:किये गये हैं । उस श्रेष्ठ 
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सत्य की एकता और सबंब्यापक्रता विशेष बल के साथ घोषित 
की गई है। इस श्रेष्ट सत्य के साथ किसी वैदिक देवता का 
तादात्म्य स्थापित करने की प्रवृत्ति बहुत कम हे। यत्रपि 
छान्‍्दोग्य की भाँति बृहदारण्यक में प्रायः इस श्रष्ठ सत्य को 
वायु या आदित्य कहा गया है, परन्तु यह स्थिति बड़े पैमाने 
में ब्रह्म या आत्मा की है | बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में. श्रष्ठ सत्य 
को आत्मा के रूप में बताया गया है | “आत्मा देखने, सुनने, 
मनन करने तथा निदिध्यासन करने योग्य है' |” “यह अंतरात्मा 
पुत्र, धन तथा प्रत्येक वस्तु से अधिक प्रिय है. ।” “बह जो 
तेजोमय और अमृतमय पुरुष हे, वही यह अमृत आात्मा है । 
यही सब कुछ है. ।” जगत्‌ की सृष्टि भी आत्मा हीं से बताई 
गई है। “प्रारम्भ में यह केवल आत्मा ही पुरुष के रूप में 
थी ।” इस नाना रूपात्मम जगत्‌ की सृशथ्टि का विवरण 
साध।रण परम्परा पर आधारित. है, और वह किसी विशेष 
महत्व का नहीं है | उल्लेखनीय बात तो यह है कि इसे 
आत्मा कहा गया है। छान्दोग्य का 'सत' अथवा '“असत्‌' नहीं । 
परन्तु द्वान्दोग्य की भाँति ब्ृहदारण्यक भी इस बात पर दृढ़ 
नहीं है । अन्यत्र मृत्यु को 'मूलसत' कहा गया है। “प्रारम्म 
में कुछ भी ( देखा जानेवाला ) नहीं था। मृत्यु के द्वारा: 
यह सब आच्छादित था |” आत्मा या ब्रह्मविषयक विचारों 
के विषय बृद्धदारण्यक में पूणतया विकसित किये गये हैं । 
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“बह सभी के अन्दर रइनेवाला कहा जाता है |” “बह, जो 
पृथिवी के अन्दर रहता हुआ प्रथ्वी की अन्तरात्मा है, जिसको 
प्थिवी नहीं जानती, जिसका शरीर यह प्रृथिवी है, जो प्रथ्वी 
के ऊपर हैं और इसका नियमन करता है, वह आत्मा अन्त- 
यामी और अमृत है | वह जो जल में रहता हुआ जल का 
अन्तरात्मा है, जिसको जल नहीं जानता, जिसका शरीर जल 
हैं, जो केवल जलरूप है और उसका नियमन करता है, वह 
आत्मा अन्तर्यामी और अमृत है ।” बह जो आकाश, वायु, 
जौ तथा सूयय में रहता है; वह प्रत्येक वस्तु में रहनेवाला 
उद्धोषित किया गया है। “जो सभी प्राणियों में ओत-ग्रोत 
है, उनके भीतर है, जिसको सभी प्राणी नहीं जानते जिसका 
शरीर सभी प्राणी हैं और जो अन्दर से सभी प्राणियों का 
प्रशासन करता हे वद्दी तुम्दारा आत्मा हे, वह अन्दर से 
ग्रशासन करता हे और अमृत है ।” वह देखा नहीं जा 
सकता; अपितु वह सबको देखता है। “तुम दृष्टि के (वास्तविक) 
द्रष्टा को, श्र ति के (वास्तविक) ज्ञोता को, मति के मन्ता एवं 
बिज्ञान के विज्ञाता को नहीं देख सकते | यह तुम्हारी आत्मा 
है, जो सभी के अन्दर है ।” सम्पूर्ण संसार एक सर्वश्रष्ट 
सत्य में मलरूप में निहित और आधारित हैं, यह बात 
बलपवक उद्धोषित की गई है, जो कि एक निरिचत धारणा 
की सूचना देती है। जनक की राजसभा में एकत्रित ऋषियों 
के साथ याज्ञवल्‍्क्य के शाख्ाथ में गार्गी दो प्रश्नों को लेकर 
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उपस्थित होती है और कहती है, “यदि याज्ञवल्क्य, इन 
दोनों प्रश्नों का संतोषजनक उत्तर दे सकते हें, तो वह (गार्गों) 
सवश्र प्र ज्ञान में उनका आधिपत्य स्वीकार कर लेगी |” उसका 
प्रथम प्रश्न यह्द है--“याज्ञवल्क्य ! जिसके विषय में लोग 
कहते हैं कि जो घलोक के ऊपर है, जो प्रथिवी के 
नीचे है, जो द्यावाएथिवी के बीच में है, जो भूत, वतंमान 
अर भविष्य हे, बताइये, वह किसमें ताना-बाना की तरह 
ओतग्रोत है. ।” याज्ञवल्कय ने कहा, “यह आकाश है।” 
पुनः गार्गा ने आगे पूछा, “आकाश किसमें ओतगप्रोत है ?” 
याज्ञवल्क्य के द्वारा दिया गया इस अग्रिम प्रश्न का उत्तर 
ब्रह्म के स्वरूप की स्मरंणीय उद्घोषणा है | इसमें भाषा की 
प्र।श्ललता और विचार की प्रवणता है। यहाँ वद्द अच्तर अर्थात्‌ 
अविनाशी कहा गया है, जो संसार का शासन और नियमन 
करता है । “हे गार्गि ! उस अक्षर के शासन में द्यावाप्थिवी 
प्रथक-प्रथक रूप से स्थित रहते हैं | उत्ती अक्षर के शासन 
से जो कि निमेष, मुहृत्त, दिन, रात्रि, पक्ष, मास, ऋतु तथा 
वष कहे जाते हैं, सभी प्रथक-प्रथक स्थित रहते हैं । हे गागि ! 
उसी अझ्वर के प्रशासन से कुछ नदियाँ श्वेत पंवतों से पूर्व 
को बहती हैं और दूसरी पश्चिम अथवा किसी अन्य 
दिशा में 

आत्मा और जगत्‌ का संम्बन्ध ब्रहदारण्यकोपनिषद में 
दो उपमाओं द्वारा दिखलाया गंया है। “जिस प्रकार ऊर्ण- 
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नाभि अपने तन्तु के साथ बाहर आता है अथवा जैसे क्षुद्ग 
स्फुल्निंग अग्नि से बाहर निकलते हैं; उसी प्रकार सभी इन्द्रियाँ, 
सभी लोक, सभी देव तथा सभी भरत उस आत्मा से उत्पन्न 
होते हैं. ।” 

आत्मा की सवंशक्तिमत्ता याज्ञवल्क्य और गार्गी के 
स्मरणीय शाख्रार्थ के बहुत ही सुन्दर और ग्रबोधक अंशों द्वाग 
घोषित की गई है । | 

बृहदारण्यक में हम अ्द्वेतविषयक गम्भीर दाशनिक विचार 
पाते हैं | बृहदारण्यक का रचयिता पूव और परिचम के अर्वा- 
चीन दशेन के इस रोचक नियम पर पहले ही पहुँच चुका है 
कि प्रत्येक वाक्य का अर्थ परिमित है और हम अपरिमित के 
विषय में कुछ भी नहीं कह सकते | बृहदारण्यक पुनः पुनः इस 
निश्चय पर पहुँचता है कि आत्मा इस प्रकार परिमाष्य है कि 
“वह यह' नहीं है, वह यह नहीं है |” याज्ञवल्क्य ने कहा--- 
“गार्गि [ ब्राह्मण-प्रन्थ इसको अक्षर कहते हैं | यह न तो स्थूल 
है न अणु, न तो हस्व है न दी, न तो अग्नि की भाँति 
लोहित है और न जल्न की भाँति स्निग्ध | यह बिना छाया, 
विना तम, विना वायु, विना आकाश, विना संग, विना रस, 
विना गन्ध, विना चक्तु, विना कर्ण, विना वाकू, विना मन, 
विना तेज, विना ग्राण, विना मुख, विना मात्रा का है और 
अन्तर तथा बाह्म से शृन्य है ।” उन्होंने कहा--“हे गार्गि ! 
ब्ाह्मण॒-ग्रन्थों ने उसे न महत्‌ न अणु, तथा न लम्बा न छोटा 
बताया है ।” 


3. २, १. २०७। २. २. ३. ६ ;३. ६. १६॥। ३. .दे.म८ः. ८। 


[ १७४ | 


इस प्रकार हम देखते हें कि बृहदारण्यक ने अनन्त पर- 
मात्मविषयक विवेचना को अद्गेत के न्यायसंगत अन्तिम 
परिणाम के साथ सुविस्तृत किया है | 
परमात्मा की एकता के पक्ष में यह प्रबल एकेश्वर्ाद पर 
पहुँचता है । त्रह्म ही सब कुछ है । उन्होंने कहा---''पति, पति 
की कामना से प्रिय नहीं होता; अपितु आत्मा की कामना से 
प्रिय है | पत्नी, पत्नी की कामना से प्रिय नहीं. अपितु आत्मा 
की कामना से प्रिय है ।” और इस प्रकार यह प्रसंग इस 
रोचक घोषणा के साथ समाप्त हो जाता है, “इस सबको ब्रह्म' 
जानो; यह क्षत्रिय ये लोक, ये देवता, ये जीव, तथा जो कुछ 
सत्ताधथान्‌ है, वह सब आत्मा है ।” यहाँ हम वही विचार 
पाते हैं, जो कि छूानन्‍्दोग्य में 'सव॑ खह्िवदं' द्वारा व्यक्त है, 
अन्तर केवल यह है कि यहाँ ये विचार कुछ अधिक व्र्याख्यात- 
हैं और इस व्याख्यानात्मक भूमिका पर पहुँचते-पहुँचते उनकी 
सन्दरता और गहनता कुछु कम पड़ गई है । सत्तामात्र के ऐक्य 
के त्रिचार को अधिक विकसित करते हुए बरृहदारण्यक ज्ञान की 
पूणता की असम्मावना को घोषित करता है, क्‍योंकि ज्ञान के 
लिए “त्रिषय' और विषयी की पृवस्थिति आवश्यक है। “जब 
पुरुष का हत का भान हांता हैं, ता एक दूसर का प्राण करता 
हे, एक दूसरे का श्रवण करता है, एक दूसरे का अभिवादन 
करता है, एक दूसरे का मनन करता है, एक दूसरे को जानता 
हे, परन्तु जब केवल यह सब आत्मा ही हे तो बह एक दूसरे 
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का प्राण कैसे कर सकता है, वह दूसरे को देख कैसे सकता 
है, वह दूसरे का सुन कैसे सकता है, वह दूसरे का अ्रभिवादन 
कैसे कर सकता हे, वह दूसरे का मनन कैसे कर सकता हैं और 
दूसरे को कैसे जान सकता है | वह उसे कैसे जान सकता है, 
जिसके द्वारा सब कुछ जाना जाता है। प्रिये ! वह ज्ञाता 
( स्वयं अपने ) को कैसे जान सकता है. ।” छानन्‍्दोग्य में 
निहित विचार का यह अत्यधिक स्पष्ट कथन है, “जहाँ और 
कुछु दूसरा पदाथ देखा नहीँ जाता, दूसरा सुना नहीं जातौ, 
दूसरा जाना नहीं जाता, वही अनन्त हे ।” 

छानन्‍्दोग्य के आत्मा और परमात्मा की एकता के अत्यन्त 
रोचक विचार को ब्रह्दारण्यक उतनी गंभीरता के साथ नहीं 
लेता | एक या दो बार यह विचार बृहदारण्यकोपनिषद में 
आता हैं| “बह जो जानता कि मैं त्रह्म हूँ, वह सब कुछ हो 
जाता है |” परन्तु हम यहाँ इस विचार का वास्तविक और 
प्रोत्साहक साक्षात्कार नहीं पाते, जैसा कि छान्‍्दोग्य के “तत्त्व- 
मसि सवेतकेतो' में दिखाई देता हे । 

बृहृददारण्यक में कम का सिद्धांत बड़ी दृढ़ता के साथ स्व्रीकार 
किया गया है। वहाँ यह कहा गया है कि प्रत्येक काय चाहे 
अच्छा हो या बुरा चरित्र पर अमिट छाप डालता है | “वबस्तुतः 
यह उसके (€ मनुष्य के ) काय ही हैं, जो उसे मनुष्य बनाते 
हैं | वह जो साधुता के साथ कार्य करता हे साधु हो जाता हे 
ओर जो पापकर्म करता हैं; पापी हो जाता है | मनुष्य पुण्य- 
कर्मों से पुएयवान्‌ और पापकर्मों से पापी होता हे 
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अागे चलकर हम बृहदारण्यक में एक बहुत ही विचित्र अंश 
पाते हैं, जो कर्मसिद्धान्त के अर्वाचीन विकास की हमें पूर्व 
सूचना दे देता हैं। जनक की राजसभा में एकत्रित ऋषियों 
ओर याज्ञवल्क्य के बीच आध्यात्मिक वादविवाद के समय 
जरत्कारब आतंभग कहता है, “जब मनुष्य मरता द्वै तो उसकी 
बाणी अगिन में प्रविष्ट हो जाती है, उसके प्राण वायु में चले 
जाते हैं, नेत्र सूम में तथा मन चन्द्रमा में इत्यादि | उस समय 
मनुष्य का क्या हांता है / याज्वल्क्य आतंभग का हाथ 
पकड़कर कहते हैं, “हमें आपस में ही इस प्रश्न पर विचार 
करना चाहिए, सबके समक्ष नहीं |” अतः वह दोनों बांहर 
चले जाते हैं और उस विषय पर विचार-विनिमय करते हैं । 
हमें उनके वाद-विवाद की पूरा विज्ञप्ति नहीं मिलती। परन्तु 
'संक्तेपत: यह कहा गया है कि जिस विषय की उन्होंने विवेचना 
की वद्द “कम का विषय था | उन्होंने कम का ही महत्त्व 
दिखाया था । “जो कुछ उन्होंने कद्दा 'कम' था और जिसकी 
प्रशंसा की वह भी कर्म ही था ।” [ अब यह प्रश्न द्वोता है ] 
'तो क्‍या याज्ञवल्क्य पहले ही उस विचारभृमिका पर पहुँच गये 

जिसका बौद्धधम ने अनेक शताब्दियों बाद इढ़तापृवक 
प्रतिपादन किया कि कम से भिन्न या परथक आत्मा की सत्ता 
नहीं है। सम्पूण शाज्रा्थ तथा उसकी गोपनीयता और 
रहस्यात्मकता से ऐसा प्रतीत होता है कि मानों याज्ञवल्क्य इस 
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तिषषा ए फुँच तो जे गे, पु उहोने ऐसे परवगत 
हुए देगा उचित तहीं सा था | 

प्‌ ज़ार ही देखे है कि. गतियों के कहे जोड़ा 
विष बृहदाएणक गति  पहः कितित हो गे है। 
विचारों की उद्ता और उनती अक्रियत्ति की बा वी 
रह पे परम धाम पराहिय --पहे के उम्े बाद 
॥ हो या पते वा-नसता अतिएए कहीं किया जो 
पी | 


अध्याय ११ 
इंशोपनिषद्‌ 


“मानव-जीवन की नाव्यशाला में केवल इश्वर और देवदूत 
ही दशक रह सकते हैं ।” 

उपनिषदू नाम से प्रसिद्ध साहित्य में एक छोटी सी पुस्तक 
है जो अपने प्रथम मन्त्र के प्रथम शब्द ( ईश ) के आधार पर 
ईश शअ्रथवा इशावास्योपनिषद्‌ के नाम से विख्यात है। यद्वपि 
इसकी मंत्र-संख्या केवल अठारह ही है फिर भी सभी व्याख्या- 
काशों ने इसे उच्च स्थान दिया है । शुक्ल यजुर्वेद के चौदह्नवे 
अध्याय का मन्त्रभाग होने के कारण यह यजुर्वेदसंहिता फा 
ही एक अंश है | छोटा होने के साथ ही साथ यद्ट बहुत ही 
दुर्बोध और प्राय: गृढ़ाथंक भी है और इसमें प्रतिपादित विषयों 
की एकरूपता संदेहपूर है । इसके अन्तिम कुछ मंत्र वैदिक 
देवताओं---पूषा, यम, सूयं, अग्नि---का निरूपण करते हैं और 
निस्सन्देह वैदिक मन्त्रों से सम्बन्धित हैं । किन्तु पूर्व के मन्त्र 
उपनिषद्‌ के सामान्य विषयों का ही वर्णन करते हैं। इन 
झठारह मंत्रों में परस्पर आन्‍्तरिक सम्बन्ध बहुत थोड़ा हैं, 
ऐसा प्रतीत होता है | 

असरध्मिक मन्त्र उपनिषद्‌ के सच्चे आशय को यह कहकर 
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प्रकट करता हैं कि सम्पूण विश्व ईश्वर से आच्छाथ है। यह 
उल्लेखनीय है कि इस उपनिषद्‌ में, सामान्यतया प्रचलित 
ब्रह्मनू अथवा आत्मन्‌ शब्द के स्थान पर 'ईश” शब्द का 
प्रयोग किया गया है, जो शब्द कि बहुत बाद का है | मन्त्र 
का उत्तराद्ध भाग इन नीतिवचनों का उपदेश करता है कि 
किसी के भी धन की आकांक्षा मत करो | उतने का ही उपभोग 
करो जितना तुमको ईश्वर ने प्रदान किया हे। दूसरा मन्त्र 
निर्देश करता हे कि दरएक व्यक्ति को यहाँ पर अपना कम 
करते हुए सौ वष तक जीवित रहने की इच्छा करनी चाहिए । 
इस ग्रकार की सम्मति देना कुछ विचित्र सा लगता है। ऐसा 
प्रतीत होता है कि आर्यों में, जिन्हें ( अब तक ) जीवन इतना 
मघुर और कायकलाप इतना आकषक रहा था, कम और 
जीवन-संबंधिनी परिश्रान्ति के ग्रति घणा उत्पन्न हो चुकी 
थी | “कम बेड़ी है अथवा बन्धन है' इस धारणा ने लोगों के 
मस्तिष्क में अवश्य ही जड़ जमा ली होगी | अतएव यह संकेत 
किया गया हे कि अन्य कोई उपाय है द्वी नहीं, और जब 
इस भावना से युक्त होकर कम किया जाता है तब उसके फल 
से मनुष्य लिप्त नहीं होता | अधिक दिन तक जीवित न रहने 
की ओर सम्भवतः जीवन का अन्त कर देने की इच्छा बहुत 
हीं साधारण हो गई होगी। इसी लिए आज्ञा दी गईं है कि 
पुरुष सौ बष तक जीवित रहने की इच्छा करे | 

अगला मन्त्र तो और भी अधिक आश्चयजनक है। 
'अक्षरशः इसका अभिप्राय है कि जो अपनी हत्या ( आत्महत्या ) 
करते हैं ( आत्महन हैं ), वे आधुर लोक को प्राप्त करते हैं जो 


0] 


कि घने अन्धकार.से आच्छादित है | शंकर और अनन्‍्य- व्या-: 
ख्याकार. इसको लाक्षणिक रूप में लेते हुए, आत्महन- शब्द का- 
थह्द अथ करते हैं---त्रे लोग. जो काम्यकर्म में रत हैं. अतएब 
आत्म की हत्या करनेवाले हैं.। यह कहना, अर्थ की खींचातानी 
करना है । इस प्रसंग में ऐसा संकेत अन्यत्र नहीं मिलता हे.। 
इसका वाच्याथ प्रसंग के अनुकूल है । ऐसा प्रतीत होता है . कि. 
जीवन-छक्लोभ, जिसका .पिछुले मन्त्र में संक्रेत हो चुका है; 
हतना भयानक रूप धारण कर चुका था कि लोग अपनी 
जीवन-लीला का अन्त कर लेते थे | अत: ऋषि कहता है कि 
उन लोगों को आसुर लोक को जाना पड़ता है जो अपने 
जीवन का इस प्रकार से हठात्‌ अन्त करते हैं । यह सर्वविदित 
है कि वैदिक युग के अन्तिम काल में जीवन के प्रति लोगों में 
अत्यन्त तीत्र घणा हो गयी थी, और चारों ओर प्रबल निराशा 
की लहर फैली. हुई थी, जिसके फलस्वरूप लोग समाज का 
आर .सम्भवतः जीवन का भी परित्याग कर रहे थे। जिन 
मन्त्रों की यहाँ पर व्याख्या हो रही है, वे इन परिस्थितियों की 
ओर संकेत करते हैं। ईशोपनिषद्‌ उपदेश देता है कि अपने 
जीवन का बलात्‌ अन्त करने.का किसी को भी अधिकार 
नहीं है, वरन्‌ अपना कर्म करते हुए और अपने परिश्रम का 
फल. भोगते हुए, किन्तु ( किसी भी ) अन्य की धन-सम्पत्ति 
की झआञाकांक्षा न करते हुए, सौ वषे तक जीवित रहने की-- 
जो जीवन की साधारण अवधि है---इच्छा करनी चाहिए। 
इस प्रकार मूल-प्रन्थ के तीन मन्त्रों का स्पष्ट और उपयुक्त. अर्थ 
हमें प्राप्त हो. जाता है। . 
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अगले दो मंन्त्रों का प्रथम तीन मन्त्रों से कोई सम्बन्ध 
प्रतीत नहीं होता । वे परमात्मा के देविक स्वरूप को प्रकट 
करते हैं, जो ( परमात्मा ) प्रत्येक वस्तु में---चाहे वह निकट की 
हो या बहुत दूर की---मन से भी अधिक द्वुतबेग से व्याप्त हो 
जातां हैं श्रौरं जो सबके भीतर भी है और सबके बाहर भी है । 
अगले दो मन्त्र उतने ही सुन्दर हें जितने कि वे उत्कृष्ट हैं, 
और ये दो ही मंत्र इस ग्रन्थ को अमर कर देने को पर्यात हैं । 
उपनिषद-साहित्य के वे मुकुठ हैं । जो ईश्वर में सब वस्तुओं 
को और सब वस्तुओं में इश्वर को देखता है, वह किसी से 
घ॒णा नहीं करता और न किसी से अपने को प्रथक्‌ रखता है। 
विधेयांश का “विजुगुप्सते! शब्द गुप ( धातु ) से निकला है 
जिसका अर्थ रक्षा करना अथवा किसी से प्रथक होना है । 
प्रत्येक वस्तु को अपना ही देखने का हिन्दू-सिद्धान्त वांस्तब में 
बहुत ही उच्चकोटि का है। हमें दूसरों का हित क्‍यों करनां 
चाहिए, अथवा अधिक से अधिक लोगों के परम हित को 
हम उच्चतम नैतिकता क्‍यों मानते हैं ? हिन्दुओं की इस धारणा 
कि वही आत्मा प्रत्येक में है, इसकी व्याख्या करना बड़ा 
ही सरल हो जाता है । इस धारणा का उद्गम-स्थल हमें 
शशोपनिषद्‌ के मन्त्र में ही प्राप्त होता है। और यहाँ से ही 
इसने उच्चतर हिन्दू-विचारों को प्रभावित किया है। 
सातवाँ मन्त्र इससे भी अधिक महत्त्वपूण वस्तु का प्रति- 
पादन करता है | यह केवल यही नहीं कहता है कि ईश्वर 
सबमें व्याप्त हे और सब ईश्वर में है, वरन्‌ यह भी ( कद्वता 
है ) कि ईश्वर दी सब कुछ हो जाता है । जिसे सच्चा ज्ञान हैं 
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उसके लिए सब कुछ ईश्वर ही हे । यह छुन्दोग्योपनिषद्‌ का 
सब खल्विदं ब्रह्म' हे | 

किन्तु ईशोपनिषद्‌ की प्रधान शिक्षा हमें रवेंसे १४वें 
मंत्र तक में मिलती है | ये मंत्र गढ़ार्थक हैं । यहाँ पर ऋषि 
विद्या और अब्रिद्या, सम्मृति और असम्भति दोनों की ही--- 
विपरीत मार्गों के दो जोड़ों की--निन्‍्दा करता है। शंकर 
अविद्या का अर्थ विद्वित-कम, “अग्निहोत्रादिकनम्‌ कम, और 
विद्या का अर्थ देवज्ञान करते हैं। ऋषि का इन शब्दों से 
वस्तुतः क्‍या अभिप्राय है, इसे स्पष्ट करना सरल नहीं है | 
नबाँ मन्त्र कहता है जो अविद्या की सेवा या उपासना करते 
हैं वे अन्धकार के प्रदेशों में प्रवेश करते हैं और जो विद्या 
की उपासना करते हैं वे और भी अधिक अन्धकारवाले प्रदेशों 
में प्रवेश करते हैं | यह बड़ा ही विचित्र है | उपनिषद्‌ , सामान्य 
रूप से, कर्म की अपेक्षा ज्ञान के समाश्रयण का उपदेश देते हैं । 
यहाँ केवल विद्या और अविद्या का ही तिरस्कार नहीं किया 
गया हे, वरन्‌ ज्ञान के अर्थात्‌ विद्या के उपासक के लिए कहा 
गया है कि वह और भी घने अन्धकार में प्रवेश करता है | 
सम्मवत: ऋषि का अभिप्राय कम अथवा ज्ञान के आत्यन्तिक 
रूप से आश्रय की निन्दा से हे और वह ज्ञान और कर्म की 
साथ ही साथ बराबर उन्नति के लिए आज्ञा देता है। रामानुज 
इसकौ इसी अ्रथ में ग्रहण करते हैं | अगला मन्त्र इसी प्रकार: 
की व्याख्या को प्रमाणित भी करता है | वह कहता है, पुरुष 
कम से मृत्यु को पार करके ज्ञान से अमरत्व का भोग करता 
है | यदि यहद्द व्याख्या ठीक है, तो ( हम कह् सकते हैं कि ) 
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हम यहाँ पर ज्ञान और कम में सामझस्य अथवा विरोध के 
निराकरण का प्रयत्न पाते हैं, जिसे कि भगवदूगीता ने और 
भी अधिक तत्परता से किया था | जो भी हो, इशोपनिषद्‌ के 
( यह ) कतिपय मन्त्र उस युग की एक महत्त्वपूण देन हैं 
आर इसमें कोई आश्वय की बात नहीं है कि इसके ही कारण 
विचारकों ने परम्परा से इस उपनिषद्‌ को इतना ऊंचा स्थान 
दिया हे । 


अध्याय १२ 
कठोपनिषद्‌ 


“में जानता हूँ कि वह दिन आयेगा जब कि इस पृथ्वी 
का दृश्य ओकल हो जायेगा, जीवन शान्तिपूषंक अवकाश 
ग्रहण कर लेगा और मेरी आँखें सदेव के लिए बन्द हो 
जायेगी ।”--रबीन्द्रनाथ ठाकुर । 

कठोपनिषद्‌ उत्तम उपनिषदों में से एक है और सबसे 
अधिक लोकप्रिय है जिसके कि वह योग्य है | इसमें दो अध्याय 
हैं और प्रत्येक अध्याय में तीन वल्लियाँ हैं | यजुर्वेद, सामवेद 
आर अथवंबेद से इसका विभिन्न रूप से सम्बन्ध रहा हे, किन्तु 
सामान्यतया इसको अथववेद का उपनिषद्‌ माना जाता 
है । इसमें मृत्युदेव यमराज और वाजश्रवस्‌ ऋषि के पुत्र, 
ब्राह्मणकुमार, नचिकेता का संवाद है । 

उस समय की साधारण प्रथा के अनुसार वाजश्रवस्‌ 
पारलौकिक अनन्‍द का इच्छुक था। इसी अभिलाषा से 
उसने यज्ञ किया था जिसमें उसने ब्राह्रणोें को बहुत दान 
दिया । उसके युवा पुत्र नचिकेता ने, जो सम्पूर्ण क्रिया-कलाप 
देख रहा था, देखा कि उसका पिता ब्राह्मणों को बूढ़ी और 
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बेकार गाय दान में दे रहा है | उसको अपने पिता का यह 
कुटिल काय श्रच्छा न लगा और उसने पिता से कहा--- 
“पिताजी, आप मुझे किसको देते हैं ?” 

बाजश्रवत्त को अपने पुत्र के व्यवहार पर क्रोध आ गया 
ओर वह आवेश में बोला---“तुमे देता हूँ मृत्यु को ।” 

तेत्तिरीय यजुबेद के ब्राह्मण ( ३. १. ८ ) में भी यह कथा 
मिलती है और सम्मवत: यही कारण है कि कठोपनिषद्‌ को 
यजुर्वेद से जोड़ा गया है। तैत्तिरीय यजुर्बेद के आह्मण में 
इसके आगे कथा इस प्रकार चलती हैं-- तब युवक गौतम को, 
जैसे ही कि वह खड़ा हुआ, यह वाणी सुनाई दी--“उसने 
( तेरे पिता ने ) कहा है, जा मृत्यु के घर, में तुझे मृत्यु को 
देता हूँ | अतः मृत्यु के पास जा, जब कि वह ( अपने ) 
घर पर न हो और उसके घर पर विना कुछ खाये-पिये तीन 
रात ठहर | यदि वह तुमसे पूछे, 'बालक, तू यहाँ कितनी 
रातों से है !” तो कहना, 'तीन! | जब वह तुमसे पूछे, “तूने 
प्रथम रात को क्‍या खाया ? तो कहना, "तेरी सन्‍्तान | तूने 
दूसरी रात को क्या खाया ? तेरा पशु ( बैल )।' 'तीसरी 
रात को तूने क्‍या खाया ? तेरे शुभक्म ( पुण्य ) |” 
कठोपनिषद्‌ में यह भाग नहीं मिलता है | किन्तु कठोपनिषद्‌ 
ओऔर तैत्तिरीय यजुर्बेद का ब्राह्मण यह अवश्य कहता है कि 
नचिकेता, यम की अनुपस्थिति में उसके घर पर गया और 
' बना खाये हुए वहाँ तीन रात ठह्दरा | यम, घर लौटने पर 
यह जानकर बड़ा दुखी हुआ कि ब्राह्मण अतिथि उसके 
घर पर तीन रात से अनशन किए बैठा है और उस अपराध 
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के प्रायरिचत्तस्वरूप उसने नचिकेता को तीन बरदान दिए। 
प्रथम वर के रूप में नचिकेता ने यह माँगा कि उसका पिता 
चिन्ता और क्रोध से मुक्त हो जाय और जब बह यम की 
अनुमति से ( अपने घर वापस ) लौटे तो वह (पिता ) 
उसको पहचान सके और उसका स्वागत करे | दूसरे वर के 
रूप में उसने माँगा कि यमराज उसको उस अग्नि का उपदेश 
दें, जिससे स्वर्ग प्राप्त होता है; जहाँ ( स्वर्ग में ) न बुढ़ापा 
है, न भूख है, न प्यास है और न मृत्यु है | यम ने प्रसननता- 
पृवक यह वर भी दे दिया और कहा कि यह अग्नि नचिकेता 
के ही नाम से प्रसिद्ध होगी | अब तीसरा वर नचिकेता ने 
यह कहकर माँगा, “मृत्यु के पश्चात्‌ मनुष्य का क्‍या होता है ?”' 
इस विषय में बड़ा सन्देह ( फैला हुआ ) है । कुछ लोग 
कहते हैं, वह ( आत्मा का अस्तित्व ) रहता है, दूसरे लोग 
कहते हैं, वह (आत्मा का अस्तित्व ) नहीं रहता है; 
इसमें कया सत्य है, इसका मुके उपदेश कीजिये | यम नहीं 
चाहता था कि वह मृत्यु के पश्चात्‌, मनुष्य के भावी जीवन 
का रहस्योदघाटन करे, और ( इसलिए ) इस ज्ञान के 
अतिरिक्त अन्य ययथेच्छित पदार्थ माँग लेने के लिए कहा । 
किन्तु नचिकेता ( अपने निश्चय पर ) दृढ़ रहा कि जो 
( कुछ ) उसने माँगा है उसके अतिरिक्त वह अन्य कुछ भी 
स्वीकार नहीं करेगा | नचिकेता के उत्तम निश्चय से यम बड़ा 
प्रसन्न हुआ और अन्त में उसको यह रहस्य बतलाने के 
लिए प्रवृत्त हुआ | 

अब आगामी पाँच वल्लियों में सम्भाषण ( यम ओर 
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नचिकेता का आत्मज्ञान पर वार्तालाप ) चलता है। यह 
प्रथम बलल्‍ली इस प्रकार के वार्तालाप के लिए एक बहुत ही 
सुन्दर भूमिका प्रस्तुत करती है, जिस प्रकार कि भगवद्गीता 
के लिए प्रथम अध्याय एक प्रसिद्ध भूमिका प्रस्तुत करता है । 

इस प्रकार कठोपनिषद्‌ का अमभिग्राय है-.म्॒त्यु के पश्चात्‌ 
( शआ्रात्मा के ) अस्तित्व के रहस्य का देवी प्रकाशन | किन्तु, 
वस्तुत:, इन पाँच वल्लियों में मृत्यु के पश्चात्‌ के जीवन के 
विषय में कुछ अधिक नहीं लिखा है, यद्यपि इनमें अध्यात्म- 
विद्या और ईश्वर-ज्ञान-विषयक बहुत से महत्त्वपूर्ण प्रश्नों पर 
विचार किया गया है, जिनमें से मुख्य है ब्रह्म का स्वरूप! | 
जो भी हो, अब भी कठोपनिषद्‌ मृत्यु के बादवाले जीवन 
( के विषय ) का ही देवी प्रकाशन माना जाता है और 
ऐसा विधान भी किया गया है कि यह उपनिषद्‌ अनत्येष्टि 
क्रियाओं ( संस्कारों ) भें पढ़ा जाय। आम तौर से ऐसे 
अत्रसरों पर यह पढ़ा भी जाता है। मृत्यु के बाद जीमश्रन 
अथवा जीवात्मा के स्वरूप के मद्दत्ततपूर्ण प्रश्न के सम्बन्ध 
में कठोपनिषद्‌ में कुछ बहुत ही सारगमित और गम्भीर वचन 
मिलते हैं | प्रथम अध्याय की दूसरी वल्ली में, आत्मा के 
सम्बन्ध में कहते हुए वह ( उपनिषद्‌ ) घोषित करता है, 
इ 'ज्ञानपूर्ण ( विपरिचत्‌ ) आत्मा जन्म नहीं लेती है, ( और ) 
न मरती है । न वह किसी से उत्पन्न हुई है और न उससे 
कुछ उत्पन्न हुआ है | वह अज है, नित्य है, शाश्वत हे और 
पुराण है। शरीर के मारे जाने पर भी वहँ' नष्ट नहीं द्वोती | 
यदि मारनेबाला ( हन्ता ) सोचता है कि वह मारता है 
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ओर मारा जानेबाला ( हत ) समझता है कि वह मारा 
जाता है तो वे दोनों ही यथार्थ बात को नहीं जानते। बात 
यह है, न तो वह मारता है और न वह मारा ही जाता है |” 
हमें यहाँ पर आत्मा की अमरता की ही नहीं, वरन्‌ उसभी 
नित्यता की भी स्पष्ट और दृढ़ घोषणा मिलती है। भगवद्दीता 
ने तो इन मन्त्रों को पूरी तौर से अपना लिया है| यह कहा 
जा सकता है कि भात्मा की नित्यता के विचार का उदृगम 
यही से हुआ है, जो बाद के सम्पूर्ण हिन्दू-विचारों में ओत-ग्रोत 
हो गया है | इसके पाश्चात्‌ एक मन्त्र में कहा गया है कि मृत्यु 
के श्रनन्तर कुछ जीत्र शरीर घारण करने के लिए गर्भ में 
प्रविष्ट हो जाते हैं, अनेक अपने कम और ज्ञान के अनुसार 
स्थावर पदार्थों में प्रत्रष्ट होते हैं । मानव-आत्मा के 
पुनजन्म के विचार की स्पष्ट घोषणा हमें यहाँ पर पुनः 
मिलती है, जिसने बाद की सम्पूर्ण हिन्दू-विचार-धारा को--- 
चाहे वह आस्तिक हो अथवा नास्तिक--ब्याप्त कर लिया । 
यहाँ तक कि बौद्ध धर्म ने भी, जो आत्मा के अस्तित्व को 
स्वीकार नहीं करता है, पू्‌्व-कृत करों के अनुसार नये सत्व 
की रचना पर विश्वास प्रकंठ किया है | जीवात्मा के भविष्य 
ओर उसके स्वरूप के सम्बन्ध में हमें जो कुछ कठोपनिषद्‌ 
में मिलता है वह अन्य सब दाशनिक विचारों में भी लागू 
होता है, जिसकी इतनी गम्भीरता से और उपपत्ति के साथ 
घोषणा करने का इस उपनिषद्‌ ने दावा किया है। परमात्मा 
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के स्ररूप और आत्मा से उसके सम्बन्ध के विषय में इस 
उपनिषद्‌ में बहुत से सुन्दर स्थल हैं. “परमात्मा को महत्‌ 
( असीम ), सवब्यापी, अनित्य शरीर में वास करनेवाली 
शरीररहित आत्मा, इत्यादि कहा गया है 

उसे फिर “अणा से भी अणातर, महत्‌ से महत्तर, जीव की 
गहा ( छढृदय ) में निहित कहा गया है |” 

इसके अनन्तर द्वितीय अध्याय की दूसरी वल्ली में दो 
श्लोक ( १२, १३ ) बहुत ही सुन्दर हैं । 

“एक ( अकेला ) है, वशी है ( सम्पूण जगत्‌ उसके वश 
में हे ), सवभूतान्तरात्मा है, एंक रूप को अनेक प्रकार का 
करता है, जिसको धीर पुरुष अपनी ही आत्मा में ( स्थित ) 
देखते हैं, उन्हीं को सुख शाश्वत है, अन्य को नहीं ।” 

“वह शअनित्याोँ में नित्य है, चेतन का भी चेतन हे; एक 
होता हुआ भी अनेक को उनकी इच्छानुसार ( कर्मानुसार ) 
वस्तुएं ( फल ) प्रदान करता है | जिसको धीर पुरुष अपनी 
ही आत्मा में स्थित देखते हैं, उनकी शान्ति शाश्वत , अन्य 
की नहीं 

उसके लिए यह भी कहा है---“जो पुरुष जागता रहता है, 
जब कि अन्य सब सो रहे होते हैं, वही एक के बाद एक 
अभिप्रेत बस्तु का निर्माण करता रहता है | वही वस्तुतः शुक्र 
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शुश्र, शुद्ध ) है, वही अह्म है, उसे ही अमृत ( अमर ) 
कहते हें | ये सम्पूणा लोक उसी में श्रित ( उसी के आश्रित ) 
हैं, उसका कोई अतिक्रमण नहीं कर सकता ।” परमात्मा को 
बार-बार और इृढ़तापूवक 'स्वभृतान्तरात्मा' कद्ठा गया है। 
परमात्मा को 'प्राण' भी कहा गया है, जिससे यह सब, जो 
कुछ विद्यमान है, निकला है' | 
“उसके भय से अग्नि तपती है, उसके भय से सूय॑ तपता 
है ।' 
जीवात्मा का परमात्मा से जो सम्बन्ध है, उसकी ओर 
ध्यान दिलाते हुए, उनका वर्णन इस प्रकार किया गया है--- 
“छाया और आतप, अपने-अपने कर्मों का, ऋत ( कर्म- 
फल ) का पान ( भोग ) करती हुईं, परमोत्तम निवास-स्थान 
में रहती हुई, गृहा ( दृदय ) में प्रविष्ट होती हैं 
यह मत्र आगेबाले मंत्र का कुछ विकृत सा तात्पय प्रकट 
करता है | 
“दो बहुत ही सुन्दर पंखबाले पत्ती, जो सदेव साथ रहने- 
वाले मित्र हैं, एक ही वृक्त पर एक साथ निवास करते हैं। 
उनमें से एक मधुर फल खाता है, दूसरा न खाता हुआ केवल 
देखता रहता है |” यइ्व मंत्र मूलरूप से ऋगखेद में मिलता 
है, और वहाँ से मुण्डकोपनिषद्‌ और खेोताश्रतरोपनिषद्‌ 
में उसे अक्षरशः ग्रहण कर लिया गया है । 
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मूलस्थान में, दो पक्षियों में से, केवल एक के विषय में 
द्वी कहा गया दे कि वह मधुर फल खाता है, जब कि दूसरा, 
न खाता हुआ, केवल देखता रहता है| मुएडक और सवेता- 
श्वतरोपनिषद्‌ ने इसे ज्यों का त्यों ले लिया है। दो पक्षियों से 
अभिप्राय लिया गया है---जीवात्मा और परमात्मा का। दोनों 
दो मित्रों के समान इस प्रकार जड़े हुए हैं कि उन्हें प्रथक 
नहीं किया जा सकता | और वे समान ( एक ही ) वृक्ष में 
( शरीर में ) एक साथ निवास करते हैं। किन्तु एक--- 
जीवात्मा--मधुर फल खाता है, अथोात्‌ अपने कर्मों का फल 
भोगता है और दूसरा--परमात्मा---केवल देखता रहता है। 
अर्थात्‌ जीव।त्मा के कर्म से प्रभावित नहीं द्ोता | यहाँ पर, 
यद्यपि कहा गया है कि जीवात्मा और परमात्मा दो अभिन्न 
मित्र हैं और एक ही शरीर में एक साथ रहते हैं, सामेदार 
( जीवात्मा ) के कम परमात्मा को स्पशे नहीं करते । मुण्डक 
आर खस्वेताश्रतरोपनिषद्‌ ने तो इस मंत्र को त्रिना किसी परि- 
बर्तन के ग्रहण किया है, किन्तु कठोपनिषद्‌ इसी भाव को 
लेते हुए कि दोनों एक ही स्थान पर एक साथ द्ते हैं. और 
धूप और छाया के समान एक दूसरे से जुड़े हुए हैं, दोनों को 
ही सकम के फल का भोगी बना देता है। यद्द न तो आस्तिक 
इृष्टिकोण के साथ और न व्यावहारिक ज्ञान के साथ दी 
मेल खाता है| परमात्मा के शिए यह ( कमी भी ) नहीं कहा 
जा सकता कि वह ( जीब ) आत्मा के कम से प्रभावित 
होता हे । 
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ओर संकेत किया है | वह् फल हे 'अमृतत्व की प्राप्ति, जैसा 
कि अन्य उपनिषदों ने भी कहा है | “वे अमर हो जाते हैं 
जो उसे जान लेते हैं. ।” सभी उपनिषदों के अनुसार यही 
सामान्य उद्देश्य है और परमात्मा के ज्ञान का परिणाम है | 
उपनिषद्‌-साहित्य में अमृत और अमृतत्व शब्द बहुत ही प्रच- 
लित हैं। किन्तु अमृतत्व से तात्पय क्‍या है ? इस शब्द के अर्थ के 
सम्बन्ध में अन्य कहीं तो पर्याप्त संदेह हो सकता है। कभी-कभी 
ऐसा भी लगेगा कि इसका अर्थ अमरत्व अर्थात्‌ दैहिक मृत्यु से मुक्ति 
है। किन्तु कठोपनिषद्‌ बिलकुल स्पष्ट कर देता है कि अमृतत्व से 
उसका क्या तात्पय है । कम से कम कठोपनिषद्‌ इस शब्द का 
दैहिक मृत्यु के अथ में प्रयोग नहीं करता | यहाँ इसका अभि- 
प्राय है इच्छाओं का दमन | “जब सम्पूर्ण कामनायें, जो उसके 
दइृदय से चिपटी हुई हैं, छूट जाती हैं तब मृत अमृत हो जाता 
है और ब्रह्म को प्राप्त होता है ।” “जब इृदय की सम्पूर्ण 
ग्रन्थियाँ टूट जाती हैं तब मत्य अमर हो जाता है, यही शिक्षा 
है ।” इस प्रकार यह स्पष्ट है कि “अमृतत्व' से कठोपनिषद्‌ 
का अभिप्राय 'सम्पूर्ण कामनाओं से मुक्ति! है । 

इस उपनिषद्‌ की एक उल्लेखनीय बल्कि विलक्षण विशेषता 
यह है कि वह चारित्रिक गुण को ग्रधानता देता है। यह उच्च- 
तर नैतिकता की सम्पादन-व्यवस्था ही इस उपनिषद्‌ की 
खास बात है। सत्य और असत्य में भेद बतलाते हुए ही यम 
के सम्माषण का भारम्म होता. है | यथ्षपि यम ने मृत्यु के 
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परचात्‌ के जीवन का रहस्य बतलाना स्वीकार कर लिया था। 
फिर भी वह यह कहता हुआ अपना सम्भाषण शुरू करता है 
“श्रेय एक वस्तु है और प्रेय अन्य वस्तु है। ये दोनों ही, भिन्न 
उद्दश्य रखते हुए भी, मनुष्य को बाँधते हैं । जो 'श्रेय' को 
स्वीकार करता है उसका कल्याण होता है | लेकिन वह जीवन 
के उद्देश्य से गिर-जाता है जो प्रेय को चुनता है ।” यहाँ पर 
श्रेय और प्रेय ( कतंव्य और सुख ) में जो विरोध है वह बहुत 
जबदस्त है | लेखक और आगे कहता जाता है कि श्रेय. और 
प्रेय दोनीं ही मनुष्य के सामने आते हैं। धीर पृरुष भली भाँति 
उनकी परीक्षा करता है और उनका भेद समभता है। धीर 
पुरुष वस्तुतः प्रेय की भपेक्षा श्रेय को अधिक महत्त्व देता है, 
जब कि मन्द पुरुष योग और क्षेम के कारण प्रेय को चुनता 
है । नैतिकता के प्रति लेखक का आग्रह हमें अन्य स्थानों पर 
भी मिलता हैं| इृढ़ विश्वास के साथ लेखक निश्चयपबक यह 
आदेश देता हे, “जिसने दुश्चरित्र का परित्याग नहीं किया हे, 
जो शान्तचित्त नहीं है, जो अजितेन्द्रिय है, जिसका मन चंचल 
है, वह केवल ज्ञान के द्वारा परमात्मा को नहीं पा सकता ।” 

किसी भी उपनिषद्‌ की यह बात उल्लेखनीय होती। यहाँ 
पर ज्ञान का मूल्य घटा दिया गया है और नैतिकता को उच्च 
स्थान दिया गया है| इसके पर्व का मंत्र तो और भी अधिक 
महत्त्वपूणा हे, बल्कि बड़ा दी विचित्र हे। यह ईसाइयों के 
निर्वाचन के सिद्धान्त [20०८४770 ०६ 7।८८४०॥ | के सब्चिकट 
जा पहुँचता है | 
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“यह झात्मा न तो धार्मिक भ्रन्थों के प्रवचन से ग्राप्त की जा 
सकती है, न तीदण मेधा से और न बहुत ( वेद-शाल्रादि के ) 
श्रवण से | यह केवल उसी को ग्राप्त हो सकती है जिसे वह 
स्वयं चुनती है | और. यह आत्मा उसके शरीर को ( श्रर्थात्‌ 
उसे ) अपना ही समककर चुनती है ।” 

ईसाई-सिद्धांत के समान ही यह बात बड़ी ही विलक्षण है 
एवं अद्वितीय है---केवल उपनिषदों में ही नहीं, वरन्‌ वैष्णव- 
सम्प्रदाय के ग्रादुर्भाव-का के पृर्ववर्त्ती सम्पूर्ण हिन्दू-साहित्य 
में | अन्त में, यह स्वीकार करना पड़ेगा कि कठोपनिषद्‌ उस 

युग की एक महान्‌ देन है | 


१. १ २, २३ | 


कि 
तैत्तिरीयो पनिषद्‌ 

“क्रम, सजीव विश्वास और प्रेम से बढ़कर नहीं हैं | 

तेंत्तिरिय उपनिषद्‌' मूलतः तैत्तिरीय आरण्यक का ही एक 
अंग था--उसके सातवें, आठवें और नत्रे प्रपाठक के रूप में। 
उपनिषद्‌ के रूप में, इसमें तीन अध्याय हैं जो बल्नरियों क 
नाम से प्रसिद्ध हैं। इन वज्नियों में फिर अनुवाक दें । 

तेत्तिरीय उपनिषद्‌ में, जिस रूप में वह हमको प्राप्त हुआ 
है, तीन भ्रध्याय हैं | इनमें से दूमरे और तीसरे अध्यायों में 
एक अत्यंत महृत्त्वपूणां, किन्तु एक ही विपय का प्रतिपादन 
किया गया है, जिससे कि आरम्मिक अध्याय का बहुत थाड़ा 
सम्बन्ध है । भापा की दृष्टि से पहला अध्यण्य शेष ग्रन्थ से 
बिल्कुल प्रथक हे, जो कि अधिक प्राचीन है और जा स्पष्ट 
रूप से यह संकेत करता है कि उसकी रचना कुछ अधिक 
पहले हुई हैं। उसकी पूरत्र रचना की पुष्टि बैदिक देवताओं 
के बारम्बार किये गये निर्देश से भी होती हे जा बात कि 
सामान्य रूप से उपनिषदों में बहुत ही कम पाई जाती दे 
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और जो तेत्तिरीय उपनिषद्‌ के ही अवशिष्ट अंश में नहीं 
मिलती | 

अध्याय का आरम्भ, ऋग्वेद के एक मंत्र के साथ, मित्र, 
वरुण, अयंमा, इन्द्र, बृहस्पति और विष्णु की स्तुति से 
होता है. 
दूसरे मंत्र में, यद्यपि उपनिषदीय देवता 'ब्रह्म' का अभिवादन 
किया गया है, किन्तु वायु को उसके साथ सम्बद्ध कर दिया 
गया है, और यह घोषित किया गया हैं कि वायु द्वी प्रत्यक्ष 
ब्रह्म है 

इस अध्याय में अन्य स्थलों पर भी अनेक बार वैदिक 
देवताओं का मुख्य रूप से निर्देश किया गया है | 

ऐसा प्रतीत होता है कि यह अध्याय आदि रूप में आरण्यक 
परिषद्‌ (विद्यालय) का एक ग्रन्थ था | लेखक (ऋषि) बारम्बार 
बहुत से ब्रह्मचारियों के लिए अपनी इच्छा प्रकट करता है। 
“बअह्मचारी मेरे पास आवे, ब्रह्मचारी मेरे पास शीघ्रतापू्वक 
आावें, मेरे पास वे सब ओर से आधे |” “जिस प्रकार जल 
निश्न प्रदेशों में जाता है, जिस प्रकार मास संवत्सर (वष) में 
जाते हैं, उसी प्रकार, हे विधाता, ब्रह्मचारी मेरे पास आावे |” 
पार्थिव वस्तुओं के लिए बारम्बार की गई प्राथनाओं द्वारा भी 
यही संकेत मिलता है कि ग्रन्थ का यह भाग उपनिषद्‌ की 
ठेठ शिक्षाओं से प्रथक्‌ है| “जनसमूह में मैं यशस्त्री होऊें, 
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धनवानों की अपेक्षा भी अधिक प्रशस्थप होऊँ | सदूभाग्य 
मेरे लिये वस्चन, अन्न और पान शीघ्र और सदैव लावे | ये 
मुझे बहुत अधिक ऊन और गायें प्रदान करें ।” आरम्मिक 
अध्याय का, शेष ग्रन्थ से कोई सम्बन्ध नहीं हे | यह क्रम- 
रहित और बेमेल विषयों का एक असम्बद्ध सा संग्रह है । 

अगला मंत्र शिक्षा-सम्बन्धी विषयों की व्याख्या करने की 
प्रतिज्ञा करता है। “हम ध्वनि-विज्ञान, वर्णो, स्वर, मात्रा और 
उदात्तादिस्त्ररभेद प्रभति की व्याख्या करेंगे ।” लेकिन यह 
विषय यहीं समाप्त हो जाता हैं और फिर शञागे कहीं भी क्रम 
से इनका वर्णन नहीं है । यह संभव हे कि यह ग्रन्थ इन 
तिषयों पर लिखे गये निबन्ध का एक श्रंग रहा हो और 
आगे चलकर किसी प्रकार यह प्ृथक्‌ छूट गया हो और इस 
उपनिषद्‌ में जोड़ दिया गया हो | इस अध्याय की समाह्ति 
एक सदुपदेश से होती है जो कि एक ब्रह्मचारी को दिया 
जाता है, जब वह अपने अध्ययन की समाप्ति पर घर लौटने 
की तैयारी कर रहा है| अकेला यह उपदेश ही इस ग्रन्थ को 
अमर कर सकता है । 

एक मुख्य शिक्षा, जिसके कारण उपनिषद्‌-साहित्य में 
तैत्तिरीय उपनिषद्‌ एक बहुत ही ऊँचा स्थान ग्रहण करता है, 
इस उद्घोषणा के रूप में है कि ब्रह्म आनन्दरूप' है । इसे 
दोहराया भी गया है--दूसरे और तीसरे शअ्ध्यायों में मिन्न- 
भिन्न स्थानों पर। इस शिक्षा का महत्त्व आगे समकाया 
जायगा 
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यहाँ हम अकस्मात्‌ देखते हैं कि जिस प्रकार के विचारों 
का वेदों में बाहुलय है वे यहाँ बहुत पीछे छूट गये हैं। यहाँ 
इन्द्र, अग्नि, वायु अथवा परम देवता में से किसी की किमी से 
अभिन्नता या तादात्म्य का कोई प्रश्न ही नहीं उठता। सामान्य 
वैदिक देवताओं की कल्पना करने को तैत्तिरीय उपनिन्रद्‌ 
का मानो घेय ही नष्ट हो चुका है | वह दृढ़तापवंक घोषणा 
करता है, “उस ब्रह्म को जाना, जिससे यह सब प्राणी उत्पन्न 
होते हैं, जिसके कारण उत्पन्न हुए जीव जीवित रहते हैं, 
और यहाँ से जाने पर जिसमें प्रवेश करते हैं |” फिर यह 
घोषणा भी की गई है कि ब्रह्म केवल तप और गहन चिन्तन 
द्वारा ही जाना जा सकता है । 

दूसरे और तीसरे अध्याय ही तैत्तिरीय उपनिषद्‌ को 
अद्वितीय महत्त्व प्रदान कराते हैं; क्‍योंकि इसमें सृष्टि के 
संबंध में एक कल्पना को प्रकाशित किया गया है जो, उस 
प्राचीन युग का विचार करते हुए, बड़ी ही अदूभुत है 
जिसमें कि ग्रन्थ की रचना हुईं थी। यहाँ पर लेखक शअत्यत 
बलपृबंक यह घोषित करता है कि इस विश्व में परम सत्य 
आनन्द' हे | यद्यपि यहाँ पर किसी भी वैदिक देवता को ब्रह्म 
के साथ मिला देने का उपक्रम नहीं है, फिर भी उसको कुछ 
अन्य तत्वों से अमिनन बतलाने की प्रवृत्ति हमें मिलती है। 
ब्रह्म अथवा परम तत्त्व को क्रम से भृतपदाथ, प्राण 
चेतनता और ज्ञान कहा गया है । तैत्तिरीय के दूसरे अध्याय 
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में पहले दी यह घोषणा की गई है कि अन्न ब्रह्म है'। यहाँ 
पर अन्न से, स्पष्ट रूप से अभिप्राय भ्रूतपदार्थ से है, दालाँकि 
ज्ञिस रूप में पदार्थ सबसे अधिक प्रसिद्ध है और लोगों 
द्वारा प्रतिपादित है, उसी की यहाँ पर भी प्रधानता है। यह 
अन्त अथवा पदार्थ ही हे जिसे पहले ब्रह्म अथवा विश्व का 
परम सत्य कट्ठटा गया है । और इस अभिन्नता के लिए एक 
बड़ा ही सत्याभासक कारण दिया गया है | इस सिद्धांत को 
इस प्रकार प्रकाशित किया गया था कि ''वह ब्रह्म है जिससे 
जीबों की उत्पत्ति हुई हे और जिसके कारण वे स्थिर जीबित 
हैं। यह सवंप्रसिद्ध है कि प्रकृति के पदर्थों अथवा शअन्न से 
ही जीव उत्पन्न होते हैं और अन्न से ही उत्पन्न जीव जीवित 
रहते हैं. |” अतः पदार्थ अथवा अन्न ही परम सत्य है । 
विश्व की रचना के गवेषणात्मक विश्लेषण के पश्चात्‌ 
तैत्तिरीय उपनिषद्‌ इस गम्मीर तथ्य पर पहुँचता हे कि इस 
इश्य जगत के पीछे परम सत्य आनन्द है अथवा आधुनिक 
प्रचलित भाष। में ( कह सकते हैं ) “परमात्मा आनन्द है।! 
तैत्तिरिय उपनिषद्‌ के दूसरे और तीसरे दोनों ही अध्याय 
का यही वरण्य विषय है। यह इस ग्रन्थ को केवल उपनिषद्‌- 
साहित्य में ही नहीं, बरन्‌ मानवता के धार्मिक विचारों के 
विकास के इतिहास में एक अद्वितीय मह॑त्त्व प्रदान करता 
है | क्‍योंकि उस्त काल का विचार करके, जिसमें कि इसकी 
रचना हुई थी, फोई भी व्यक्ति उस ऋषि की सूद्तम दृष्टि पर 
चकित हुए विना नहीं रद्द सकता जिसने विश्व के परम सत्य 
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के रूप में आनन्द का अनुभव किया था। यद्ध केवल अटकल- 
बाजी न थी । प्रत्युत बात यह हे लेखक जगत्‌ की रचना के, 
क्रमशः प्रगतिशील विश्लेषण द्वारा ही इस निष्कर्ष पर 
पहुँचा है | 'ब्रह्म क्या है! अथवा “विश्व में परम सत्य क्या है! 
इस ग्रश्न का हमें प्रत्युत्तर मिलता है “ब्रह्म अन्न अथवा पदार्य 
हे |” वत्तमान काल के भौतिक सिद्धान्तवादियों का यह्द 
उत्तर है। और यह कोई मखंतापर्ण अनुमान नहीं था। 
हन भी अनुभव और विचारों के क्षेत्र में शताब्दियों की प्रगति 
के पश्चात्‌ भी, ऐसे लोग हैं जो 'पदार्थ' को जगत्‌ का परम 
सत्य समभते हैं । किन्तु उपनिषदों के ऋषियों ने इस बनावटी 
दृष्टिकोण के अतिक्रमण करने में अधिक समय नहीं लिया 
था । उन्होंने शीघ्र ही यह अनुभव किया था कि पदार्थ के पीछे 
एक सूदमतर और उच्चतर सत्य है, अर्थात्‌ प्राण। ऐसा दी 
तैत्तिरीय उपनिषद्‌ ने कद्दा है, “इस भौतिक तत्त्व के ऊपर 
जीवन का तत्त्व प्राणतत्त्व है | उससे यह विश्व पर्ण है 

किन्तु ऋषियों की अन्तद् ष्टि यहाँ पर रुकी नहीं। उन्होंने 
इससे भी ऊँचे-ऊंचे सत्य का अनुभव किया। उपनिषद्‌ के 
ऋषि क्रम से अन्न से प्राण, प्राण से मन, मन से भात्मज्ञान 
(विज्ञान) और आत्मज्ञान से आनन्द तक पहुँचे | “इस ग्राशमय 
से अधिक गहन एक अन्य तत्त्व है, अर्थात्‌ मन. यह विश्व 
उससे पूण है ।” “मन से भी अधिक उच्च एक अन्य तत्त्व 
है, विज्ञान; विश्व उससे पण है ।” “वि श्नमय से भी 
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अधिक उच्च ओर ऋधिक गहन सत्य हैं, आनन्द | विश्व 
उससे पूर्ण है ।* 

अच्छा, ( अब ) यह आनन्द क्‍या है, जिसको तैत्तिरीय 
उपनिषद परम सत्य कहता है ? विश्व के परम सत्य के 
अन्तस्तल में, अन्न से आरम्म करके आगे बढ़ते हुए, क्रमिक 
विश्लेषण वास्तव में बहुत ही महत्त्वपण हैं । इस विषय में 
किश्वित्‌ भी संदेह नहीं किया जा सकता कि शार्यों की बुद्धि 
विश्व के रहस्य की खोज में अधिक से अधिक गहराई की 
ओर बढ़ी है और उत्तरोत्तर विचार-भ्मिकाएँ भी सह्दी हैं | यह 
स्वाभाविक ही है कि पद्ले श्रनन को ही परम सत्य सममा 
गया | किन्तु अधिक गहन चिन्तन ने शअ्रकाशित किया कि 
इस अन्न के पीछे अधिक रहस्यात्मक सत्य है--प्राण; और 
प्राण से भी अधिक गहन मन है; ओर इस मन से भी ऊपर 
तैत्तिरीय एक अधिक उच्चतर सत्य को स्त्रीकार करता हे जिसे 
विज्ञानमय आत्मा कहा है | सम्मवतः इससे अधिक समभने 
की शक्ति अथवा विवेक' का अभिप्राय है; यह एक ऐसा तत्त्व 
है जो मनुष्य को जीवों ( पशुओं ) से पृथक करता है | अन्त 
में सर्वोच्च, परम सत्य है आनन्द | इस आनन्द को परम सत्य 
कहा गया है, जिससे अन्य सब स्थिर है। “कौन गति कर 
सकता था, कौन रह सकता था यदि आनन्द स्वगे मेन 
होता ।” भगुवारुशि अपने पिता के पास जाता है और 
निवेदन करता है, “हे भगवन्‌ , मुझे अह्म की शिक्षा दीजिये |” 
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पिता उसे उत्कठ चिन्तन द्वारा ब्रह्म को जानन की सलाह देता 
हे | भग पिता की सलाह का अनुसरण करता है और इस 
निष्कष पर पहुँचता है कि “अन्न ब्रह्म हैं! उसका पिता 
उसको सलाह देता है कि वह अपनी खोज में लगा रहे और 
क्रम से, अन्त में वह इस निष्कर्ष पर पहुँचता है कि अह्म 
आनन्द है | वह उन सभी भ्रूमिकाओं को पार करता है और 
ठीक ५हले ही वाले निष्कष पर पहुँचता है | 

अब यह प्रश्न होता है, “आनन्द से क्‍या तात्पय है /” 
आनन्द का अथ 'परम सुख” ( मोक्ष ) किया गया है | किन्तु 
मेरा अपना निश्चित मत है कि 'आनन्द' का तात्पयय उस 
वस्तु से था जिसे हम अंग्रेजी के शब्द 7.0५८ से प्रकट करते 
हैं। अन्न से प्राण, श्रौर प्राण से मन और विज्ञान तक 
पहुँचना नितान्त स्वाभाविक है | विज्ञान से ऊँचा आनन्द! 
( .०४९ ) है | विश्व में उच्चतम तत्त्व परम सत्य “आनन्द! है। 
तैत्तिरीय के ऋषि ने इस परम सत्य का अनुभव किया था 
ब्रह्म आनन्द है । अथवा आधुनिक भाषा में परमात्मा 
आनन्द है । इसमें सन्देह हो सकता है कि तीसरे अध्याय का 
भी मूल ज्लोत वही है जो दूसरे अध्याय का है अथवा उससे 
भिन्न है, और विचारों की समानता के कारण ही इसके साथ 
जोड़ दिया गया है। विचारों और वाक्यों की समानता इतनी 
अधिक हे कि वे दो भिन्न लोतों से नहीं निकले होंगे । दूसरी 
ब।त यह भी है कि इस प्रकार के समान विचार बिना किसी 
अन्य विचार को लिए हुए, और बिना किसी परिबतन के 
क्यों दुद्दराये जाते ? यहाँ, वरुण का पत्र, भगु अपने पिता के 
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पास गया और अक्ष के विपय में शिक्षा देने के लिए प्राथना 
की | वरुण ने वहीं पव परिचित मंत्र कहा, जो उपनिषदों की 
भाषा में परमात्मा की सवग्रसिद्ध परिभाषा बन गया है। 
“जिससे ये सब प्राणी उत्पन्न होते हैं, जिससे उत्पन्न जीब 
जीवित रहते हैं और यहाँ से जाने के पश्चात्‌ जिसमें प्रवेश 
करते हैं, वह ब्रह्म है. ।” वही अहम है। वह केवल गंभीर 
चिन्तन के द्वारा जाना जा सकता हैं। अपने पिता की सलाषड 
के अनुसार, भग॒ ने चिन्तन किया, और उसके द्वारा इस 
सत्य का अनुभव किया कि “त्रह्म अन्न है । अन्न से ये सब 
वस्तुयें उत्पन्न हुई हैं, अन्न से ये सब उत्पन्न जीब जीवित रहते 
हैं और यहाँ से जाकर अन्न में ही मिल जाते हैं ।” भगु पुनः 
अपने पिता के पास गया और अपने चिन्तन का परिणाम 
बतलाया | पिता ने फिर खोज करने और अधिक उम्र चिन्तन 
करने की सलाह दी | भगु ने पुनः चिन्तन किया और इस 
गम्मीरतर सत्य का अनुभव किया कि परमात्मा प्राण है 
भग, क्रम से गम्भीर से गम्भीर सत्य की ओर---प्राण से मन 
मन से विज्ञान और विज्ञान से परम सत्य की ओर; याने 
'परमात्मा आनन्द है'--जैसा कि दूसरे अध्याय में कहा गया 
-बढ़ते जाते हैं | भग और वरुण के नामों के आधार पर 
ही यह दिव्य-ज्ञान 'भागत्री-वारुणी-विद्या' के नाम से विख्यात 
है जिसके विषय में यह घोषित किया गया है कि यह उच्चतम 
लोक में स्थित है | सचमुच ही यह विद्या 'दिव्य-ज्ञान' कही 
जाने योग्य है, विशेषकर इस अवतुरोध से जिम रूप में कि वह 
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मनुष्य को दी गयी है | दर्शन एवं विज्ञान के क्षोत्रों में भ्राश्वय- 
पूर्ण प्रगतिशील सारी आगामी शताब्दियाँ भी इस योग्य नहीं 
हो सकी कि उपनिषदों के ऋषियों की इस खोज का कि 'अ्रक्ष 
आनन्द है! अतिक्रमण करे | परमात्मा आनन्द है । आनन्द 
से ही सब जीव उत्पन्न हुए हैं और आनन्द से ही सब उत्पन्न 
जीब जीवित हैं | विश्व के अन्तस्तल में सूह्म अन्तद ष्टि होने 
के कारण तैत्तिरीय उपनिषद्‌ को उपनिषद्‌-साहित्य में, विचारों 
की दौड़ में, सबसे श्रागे पहुँचनेवाला माना जा सकता है । 


अध्याय १४ 
मुण्डको पानेषद्‌ 


“जान ले तू सत्य को, 
जो मुक्त कर देगा तुमे ।” 


उपनिषदू-सादद्वि त्य के समुज्ज्वज्ञ रक्नों में से, मुएडकोपनिपद्‌ 
एक रत्न है | इसका कारण यद्द हे कि वह्द आद्यन्त समान रूप से 
उच्च कोटि का है और निम्न श्रेणी के विषयों से लगभग रहित 
है. । अथर्ववेद का यह एक उपनिषद्‌ है। इसमें अ्रधान तीन 
खण्ड हैं जिन्हे मुणडक कद्द। गया हे | इनमें हरएक में दो खण्ड 
हैं। इस प्रकार पूरा ग्रन्थ ६ अध्यायों में विभक्त है | किन्तु इस 
बिमाजन का आधार--इसके विपयों की दृष्टि से--कोई 
युक्ति-युक्त निर्धारित प्रणाली नहीं है | 

प्रारंभ के कतिपय मंत्रों का प्रयोजन ग्रन्थ की उत्पत्ति 
बताना है । वस्तुतः इसका कोई ऐतिद्वासिक मद्त्त्त नहीं है | 
कहा यह जाता है कि ब्रह्मा ने अपने ज्येष्ठ पुत्र अथर्वा को 
इसकी शिक्षा दी | अथर्वा ने अंगिरा को इसे पढ़ाया । अंगिर! 
ने भरद्वाजकुलोत्पन्न सत्यबाहु को, और भरद्वाज के वंशजों ने 
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अंगिरा के कुलवालों को 'पर-अवर” परम्परा से पढ़ाया | 
इसका प्राथमिक शिक्षक अंगिरा नाम का एक ऋषि था, जिसने 
शौनक नाम के एक बड़े गृहस्थ को इसे पढ़ाया जो उसके 
पास आया था और पूछा था, “भगवन्‌ ! वह क्‍यों है जिसे 
जान लेने पर सब कुछ विज्ञात हो जाता है ?” यद्व उल्लेखनीय 
हे कि यह प्रश्न लगभग उससे अभिन्न हे जिसे उद्दालक आरुणि 
ने अपने पुत्र स्वेतकेतु से छान्‍्दोग्य उपनिषद में पूछा हे । इसके 
उत्तर में ऋषि कमंकाश्ड और ज्ञानकाण्ड में एक महान्‌ अन्तर 
बतलाता है, जिन्हें यथाक्रम ज्ञान का अनुत्तम और उत्तम 
( अपर और पर. ) रूप कट्ठा गया है| चारों वेद और पडच्ध 
विज्ञान ( अपरा-विद्या ) अनुत्तम हैं | किन्तु उपनिषद ( परा- 
विद्या ) उत्तम ज्ञान हैं, जिनके द्वाग वह नित्य ( ब्रह्म ) जाना 
जाता है । 

दूसरे अध्याय में, वेदिक कमंकाण्ड के सम्पादन का आदेश 
बहुत ही स्पष्ट रूप से दिया गया हैं | “इृढ़ संकल्पपृवक 
निरन्तर उन पर आचरण करो; अपने सुक्कत के फल प्राप्त करन 
का यह साधन ( माग ) हैं । किन्तु यह तुरन्त ही स्पष्ट हवा 
जाता है कि ऋषि वास्तव में अनुत्तम त्रिद्या के समान इनकी 
निनदा कर रहा है । “अनेक प्रकार से, अविद्या में रहते हुए 
मृख जन यह समभकर कि हम क्ृताथ हैं अभिमान करते हैं । 
जो ऋकमरत हैं तर गग या आसक्ति के कारश सत्य को नहीं 
जानते । जब उनके सुकृत के फल क्षीण हो जाते हैं तब वे 
पुनः: ( इस लोक में ) लौठ आते हैं और दुःखात्त होते हैं । 
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इष्टापूर्त को ( यागादि श्रौत कर्मों और त्रापीकृपतड्धागादि 
स्मार्त कर्मों को ) श्रेष्ठ मानते हुए मूख, अन्य श्रेय को नहीं 
जानते । सुक्र्त द्वारा प्राप्त स्त्रगे में सुख-भोग करके वे इस 
अथवा इससे मी हीन लोक में आते हैं। शान्तचित्त विद्वान्‌ 
लोग, जो अरण्य में मिक्ना पर निर्वाह करते हैं और तपए' 
श्रद्धा का आचरण करते हैं, पापरहित हो जाते हैं और सूर्य 
द्वार से ( वहाँ ) जाते हैं, जहाँ अव्ययात्मा, अम्रतपुरुष नित्रास 
करता है ।” 

मुग्डक उपनिपद्‌ में परम सत्य का संकेत करनेवाले मन्त्र 
अधिक नहीं हैं | किस्तु इस उपनिपद्‌ की एक प्रमुख विशेषता 
यह है कि इसमें विश्व की सृष्टि के स्वरूप और सृष्ट विश्व 
और सष्टिकर्ता के सम्बन्ध का, अनेक उदाहरणों द्वाण, 
ब्रिशेष रूप से वर्णन करने का प्रयज्ञ किया गया है | इस प्रकार 
सृष्टि की तुलना मकड़ी के जाला बुनने स, प्रृथ्वी स पौधों की 
उत्पत्ति से और मनुष्य के शग्रीर में बालों की उत्पत्ति सकी 
गई है । 

“जिस प्रकार मकड़ी ( जाले को ) बनाती है ओर फिर उस 
निगल जाती हैं; जैसे प्रथित्री पर पौधे उगते हैं, मैेस एक 
जीवित परुप के शरीर में बाल उगते हैं, वेंसे ही ( उस ) 
शाक्ष्र ( जह्म ) से इस विश्त्र में प्रत्येक वस्तु उत्पन्न होती है ।'' 

सृष्टि की तुलना सुदीप्त अग्नि मे निकलती हर चिनगारियों 
से भी की गई है । “जिस प्रकार खूब सुलगती हुई आग से, 
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उसी के समान रूपवाली सहृस्नों चिनगारियाँ निकलती हैं, 
है सौम्य, ठीक उसी प्रकार ( सृष्टिकाल में ) अक्षर (अह्म से ) 
नाना भाव उत्पन्न द्ोते हैं और ( प्रलयकाल में ) उसी में 
लीन हो जाते दें ।” ये उदादरण यहद्द सिद्ध करते हैं कि 
सृष्टि, केवल उस सबका बाहर प्रकाश में ) आना है 
जो कुछ कि ब्रह्म में अव्यक्त रूप से विद्यमान है | परम सत्य 
६ ब्रह्म ) से विश्व की सृष्टि के विषय में, मुएडक उपनिषद्‌ में 
गंभीर विचारों से पूर्ण और भाषा की दृष्टि से सौष्ठवयुक्त बहुत 
से मन्त्र हैं। 

मुण्डक उपनिषद्‌ की दूसरी प्रमुख विशेषता परमात्मा को 
जानने की विधि का निर्देश हे। इस उपनिषद्‌ में इस विषय 
'पर अनेक मन्त्र हैं | सामान्य रूप से इस बात की घोषणा की 
गई है कि ब्रह्म-ज्ञान बलद्वीनों के लिए नहीं है। मुणएडक 
उपनिषद्‌ इसको अत्यन्त स्पष्ट कर देता है कि ब्रह्म को जानने 
के लिए एक दीध (कालीन) और कठिन प्रयास की आवश्यकता 
है | इसकी व्याख्या करते हुए वह स्पष्ट रूप से कहता है कि 
परमात्मा को चक्षु से नहीं देखा जा सकता और न अन्य 
किसी हन्द्रिय से ही उसे ग्रहण किया जा सकता है, न तो तप 
से और न ( अगि्निहोन्रादि ) शुभ कर्मों से ही उसे प्राप्त किया 
जा सकता है । 

“उसे चन्नु से, वाणी से अथवा अन्य इन्द्रियोंसे नहीं ज्हण 
किया जा सकता । तप और कम से भी उसे नहीं प्राप्त किया 
जा सकता है. । 
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फिर आगे कट्टा गया हे कि केवल ( ध्मग्रन्थों के ) प्रवचन 
से, ( वेदांदि ) शास्त्रों के अध्ययन से और मेधा से ही ब्ह्मज्ञान 
को प्राप्त नहीं किया जा सकता है । मुण्डक उपनिषद्‌ अक्लज्ञान 
की. विधि की तुलना, एक दूरस्थ वस्तु को बाण से वेधने से 
करता है | ब्रह्म लक्ष्य है, आत्मा बाण है और 'ओर३म्‌' अथवा 
प्रणव धनुष हे, और जिस प्रकार एक कुशल धनुर्धारी अवधान- 
पूर्वक मनोयोग से लक्ष्य को वेधता दे, उसी प्रकार जिन्नासु 
सावधान मनोयोग द्वारा ब्रह्म को जान सकता है। विद्धथात्मक 
पक्ष में यह कहां गया हे कि परमात्मा को सत्य के अभ्यास से 
पूण ज्ञान से, तपस्या और ब्रह्मचय द्वारा प्राप्त किया जा 
सकता है । 

“यह ( परम ) आत्मा सत्य द्वारा, तप द्वारा; सम्यक ब्लान 
ओर ब्रह्मचय द्वारा सदैव लम्य है 

यह एक बहुत यथार्थ और गंभीर उक्ति है । परमात्मा को प्राप्त 

करने के लिए बताई गई चार शर्तों में से प्रत्येक शत, विचारों के 
एक संसार की ओर संकेत करती है, किन्तु हम प्रश्न के इस रूप 
पर अधिक देर नहीं रुक सकते, ययपि यह चित्ताक्ष क और 
मोददायी है । इस मन्त्र में तथा एक दूसरे मन्त्र में---जिसका 
हम पहले उल्लेख कर चुके हैं ओऔर जिसमें यह घोषखा की 
गई थी कि परमात्मा को तप द्वारा नहीं प्राप्त किया जा 
सकता---एक विरोध सा आमासित हो रहा है,. उसे दूर करने 
के लिए हम यहाँ दो शब्द कह सकते हैं | यहाँ पर दूसरी 


$.. 8३ 8: ३ ६ ३, ह»३, १, ८ | 


श््‌ हु ऊ ॥| 
; रै 0 | ; 
के डी # 


ओर; परसांत्मा को जानने के लिए जो शर्ते, हैं, तप उनमें से 
एक है । और विरोध केवल ऊपरी है |. लेखक-का जो अभि- 
प्राय. है वह यह है कि परमात्मा केबल तप द्वारा नहीं. जाना 
जा सकता | किन्तु सच्चा आत्म-संयम . और कठिन चिन्तन, 
निस्सन्देह बह्मज्ञान में अनिवाय सहायक हैं | एक दूसरे मन्त्र.' 
में, ऋषि ने इससे भी अधिंक गम्भीर सत्य को खोज निकाला: 
है | वह यह है कि जब अन्तरात्मा ज्ञान द्वारा विशुद्ध हो गई 
हद, तब जक्ष का साक्षातकार किया.जा .सकता है | 
“जब एक ( पुरुष ) विशुद्ध ज्ञान द्वाय .परिपृत हो गया 

है, वह ( एकाग्र मन से ) चिन्तन .द्वारा: निष्कल् ब्रह्म को 
देखता है 

. ग्रह अपनी. अन्तदृष्टि, और ईसा के कथन से घनिष्ठ 
समानता के कारण ( विशेष ) उल्लेखनीय है-- “शुद्ध हृदय- 
बाले सखी हैं, क्योंकि वे ईश्वर को देखेंगे ।” ईसा. मसीह 
ओर मुण्डक उपनिषद्‌ का लेखक--दोनों ही परमात्मा के 
साक्षात॒कार के परमानन्द को शुद्ध इृदयब्लों के लिए सुरक्षित 
करते हैं | यह भी ध्यान देने योग्य बांत है. कि इन: दोनों ही 
धमं-प्रन्थों में 'देग्वना' शब्द का प्रयोग किया गया है, न॑- कि 
'अनना' शब्द का | ईसा कहते हैं, 'वेःईश्वर को. देखेंगे! 
मुणएडंक उपनिषद्‌ भी उसी प्रकार “पश्यते' शब्द. का. ग्रयोग 
कंष्ता है | परमात्मा. की प्राप्ति के लिए ज्ञान: के.. महत्त्व-पर...भी 
उपनिषद्‌ जोर देता है | एक पिछुले भन्‍्त्र- में, जिसका संकेत 
किया जा. चुका हे, हमने देखा है कि सम्यक ज्ञान को, ब्रह्म को 
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जाननें की शर्तों में से एक शत बतलाया गया है] यहाँ 
ज्ञान को दृदय की शुद्धता का एक साधन बतलाया गया है.। 
ऐसा प्रतीत होता है कि मुएडक उपनिषद्‌ के अनुसार, इृदय 
की शुद्धता परमात्मा को . देखने की अन्तिम और अनिवार्य 
दशा है, और ब्रह्मचय, तप, सत्य का अभ्यास एवं सम्यक 
ज्ञान, दृदय की शुद्धता को प्राप्त करने के साधन हैं | 

. ब्रह्मप्राप्ति के सम्बन्ध में मुएएक उपनिषद्‌ एक अन्य 
उल्लेखनीय बात कहत। है । तीसरे मुण्डक का दूसरा खण्ड, 
यह कहने के पश्चात्‌ कि परमात्मा को प्रवचन भर मेधा 
द्वारा नहीं प्राप्त किया जा सकता, यह घोषित करता है कि' 
उसे केवल वही पा सकता है जिसे वह स्वयं चुनता है | वह 
आत्मा उसे अपने ही शरीर अथवा शआात्मा के समान चुनता है | 

“बह केबल उसी के लिए लभ्य है, जिसको वह चुनता 
है | यह आत्मा उसको अपना स्वरूप ( तनु ) ग्रकाशित 
करता है !” 

. यह एक बड़ी ही विचित्र बात हे कि यह कालविन के 
चुनाव के सिद्धान्त ( (2॥एँ॥रडत९ तठदावाए ० शैलटा0फ ) 
के अनुरूप है | दोनों में से किसी भी ओर से भात्र को ले 
सेने का सुकाव नहीं रखा जा सकता | केवल यही कहा जा' 
सकता है कि दो आचायों ने--जों समय और देश की 

दृष्टि से एक दूसरे से बहुत दूर थे---स्रतन्त्रतापुवक- एक ही 
आध्यात्मिक तत्त्व पर गंभीर विचार किया है । परमात्मा के 
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न और उसके साक्षातकार के विषय में मुगडक के विचार 
बहुत स्पष्ट हैं | इस प्रश्न पर इसकी शिक्षा महत्त्वपूर्ण हे । 
इस उपनिषद्‌ का यह कथन कि “परमात्मा उसको चघुनता है 
जिसे वह चाहता है! भारत के धार्मिक विकास के इतिहास 
में भक्ति-आन्दोलन के “अनुकम्पा' के सिद्धान्त का बीज है | 

“परमात्मा को जान लेने का परिणाम क्या होता है! इस 

पर भी मुण्डक ने कुछ महतत्त्वपूण बातें कही हैं । अक्ष-ज्ञन के 
झम्तिम परिणाम के रूप में कहा गया है कि व्यक्ति अमृत 
हो जात है। अमृत को जाने से' क्या अभिपग्राय है ? सौभाग्य- 
“बश इसकी व्याख्या ऋषि ने उसी मन्त्र में कर दी है | दृदय 
की ( अविद्यारूपी ) ग्रन्थियों से वह विमुक्त हो जाता है 
शोक आर पाप से मुक्त हो जाता है | फिर कहा गया है 
“जो ब्रह्म को जानता है, वह ब्रह्म (ही ) हो जाता है ।” 
यह भाव मुण्डक उपनिषद्‌ के लिए कोई नया नहीं है . यह 
विचार अन्य उपनिषदों में भी अनेक स्थलों पर मिलता है। 
ब्रस्म के साथ ज्ञाता के तादात्म्य के यथाथ स्वरूप की ब्याख्या 
निम्नलिखित मन्त्र में की गई जान पड़ती है-... 

“जिस प्रकार समुद्र की ओर बहती हुई नदियाँ अपने 
नाम-रूप को छोड़कर उसके ह्वी नाम और रूप को प्रहण 
करती आई उसमें प्रवेश करती हैं, उसी प्रकार ब्रह्म को. जानता: 
बुआ ( विद्वान ) अपने नाम और रूप से विमुक्त होकर उसे 

दिव्य पुरुष में प्रवेश करता है जो..पर से भी पर है ।” 


सडपता:अप्ानम पारित 
धो 
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कहने का तात्पय यह है कि एक व्यक्ति, ब्रह्मश्ान प्राप्त हो 
जाने के पश्चात्‌, अपने प्रथक भ्रस्तित्व को खो देता है और 
ब्रह्म में प्रलीन हो जाता है | यह वस्तुतः सर्वविदित “अद्वैत 
'सिद्धान्त' है, जिसे आगे चलकर शंकर ने पूर्णतया विकसित 
किया | यथाथ में मुण्डक उपनिषद्‌, उपनिषदू-साहित्य के 
सबसे महत्त्वपूणा अ्रंगों में से एक है, क्योंकि अद्वेत-सम्प्रदाय 
के बहुत से महत्त्वपूर्ण सिद्धातों की इसमें स्पष्ट रूप से व्याख्या 
की गई है । 

मुणडक उपनिषद्‌ के इस श्रध्याय को समाप्त करने के 
पृ, यह अच्छा होगा कि इस उपनिषद्‌ के नामकरण 
पर और इसमें निहित दशन के सार पर विचार कर 
लिया जाय । 

यह निश्चित नहीं हे कि 'मुण्डक' शब्द का सम्बन्ध 
परम्परागत बौद्ध भिक्षुक से है, जो ब्राह्मणों की प्रचलित प्रथा 
के विरुद्ध अपने शिर को बिल्कुल मुड़वा देते थे, जब कि 
आह्मण अपने बालों को बड़ी सावधानी से कटवाते थे और 
उन्हें एक विशेष ढंग से रखते ( काढ़ते ) थे अथवा यहद्द भी 
सन्देहास्पद है कि यह मुण्ड धातु से निकला है, जिसका 
अथ है 'बाल मूड़ना' । हाँ, यह अवश्य है कि प्राचीन भाष्य- 
कार इसे 'मुए्डक उपनिषद्‌” कहते हैं, सम्मवतः इस कारण से 
( कहते ों ) कि इस उपनिषद्‌ की शिक्षारयें अस्तुरे के 
सदश ही, बुद्धि की श्रान्तियों को काटठती हैं | इसके नाम-- 
करण के सम्बन्ध में अन्तिम निष्कष चाड़े जो भी हो, किन्तु 
इसे अस्वीकार नहीं किया जो सकता कि उपनिषदू-साहित्य 
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में-सरंप्रथम यहाँ. 'पर. पराविद्य->ज़ह्मतिद्या---की शिक्षा क्रो 
हो मुख्य उद्देश्य बतलाया गया है, जो ( अह्नज्ञान ) न तो 
यज्ञादि से और न प॒जा-पाठ से प्राप्त किया जा. सकता है: । 
, मुण्डकोपनिषद्‌ का दशन दो पक्षियोंवाले. ऋग्वेद: के 
प्रसिद्ध मन्त्र के चारों ओर केन्द्रित है । 

. : सुन्दर पंखों से युक्त दो पक्षियों ने मित्रता के बन्धन से 
बंधे हुए. एक ही आश्रयदाता वृक्ष में, आश्रय पा लिया है। 
उस मिथन में से एक पीपल के वृक्ष के मधुर फल खाता .है 
ओर दूसरा, न खाता हुआ, केवल देखता है ।” 

( प्रिफिथ का अनुवाद ) 

इसी के जोड़ का विचार मुण्डकोपनिषद्‌ तीसरे 

मुएडक के प्रथम खण्ड में मिलता है । 

. “दो पक्षी, जो अभिन्नमित्र हैं, समान वृक्ष पर निवास 
करते हैं । उनमें से एक मधुर फल खाता है और दूसरा, बिना 
खाता हुआ, देखता रहद्दता है 

. उपनिषद के ऋषि ने जीवात्मा को परमात्मा से प्रथक करने- 
बाले भेदों को महत्त्व दिया है। परमात्मा जीवात्मा से यद्यपि 
इस प्रकार जड़ा- हुआ है कि उसे प्रथक नहीं किया जा सकता | 
किन्तु उसके ( जीवात्मा के ) समान वह फल को नहीं 
खाता, बरन्‌ निष्क्रिय रूप से द्रष्टामान्न रहता. है और इसका 
परिणाम यह होता है कि फंलभोक्ता. अपने कम से बंधे 
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रहता है और उसे सभी वेदनाओं को सद्दन करते हुए जीवन 
की चक्की में पिसना पड़ता है । इस प्रकार मुण्डकोपनिषद्‌ 
हमको उपनिषद्‌ के विचारों के तकसम्मत निष्कष पर पहुँचाता 
है, जो कि अन्त में आत्म-सिद्धान्त ( आत्म-वाद ) का अग्नदूत 
बना और जिसका कि पूर्ण विकास भगवद्गीता में हुआ । 


अध्याय २१४ 


केनोपनिषद्‌ 


“हमारी आत्मा प्रकाश की ओर बढ़े, धमारे नेत्र प्रकाश 
पर रहें और हम नीचे ( पतन की ओर ) न देखें ।” 

उपनिषद्‌ की अत्युत्तम शैलीवाला एक बहुत ही सुन्दर 
ग्रन्थ केनोपनिषद हैं| इसमें उद्देश्य की एकता है, यद्यपि 
सम्भवतः इसमें ग्रन्थकारिता की दृष्टि से ऐक्य नहीं हे। अन्तिम 
इकीस मन्त्रों ( १४-३४ तक ) की शैली से. ऐसा प्रतीत 
होता है कि उनकी रचना कुछु अधिक पहले की है और 
जिन्हें प्रथम तेरद्द मन्त्रों के रचयिता ने अपनी रचना में मिला 
लिया है, क्योंकि थे मंत्र बड़े ही अनोखे ढंग से एक इष्टान्त 
के द्वारा उसके दृष्टिकोणों को प्रमाणित करते हैं। सम्पूर्ण 
उपनिषद्‌ ब्रह्मनविषयक उपनिषद्‌ की धारणा का भादर्शसूत 
उदाहरण है और विशेष रूप से पुरुष की ज्ञानशक्ति से ब्रह्म 
के सम्बन्ध का । विषय का प्रवेश इस जिज्ञासा से किया गया 
है कि मन, प्राण और हइन्द्रियों को अपने-अपने विषयों में जाने 
झोौर अपना-अपना काय संपादन करने की प्रेरक शक्ति कौन 
प्रदान करता है | 

“किसकी प्रेरणा से मन अपने विषय की ओर जाता है ! 
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किसके नेतृत्व में प्राण, सर्वेन्द्रिय प्रमुख॒भन्तरिन्द्रिय, अपना 
काय करते हैं ? किसकी प्रेरणा से मनुण्य इन शब्दों का उच्चा- 
रण करते हैं और कौन देवता नेत्नों और कानों को उनके 
विषय में नियुक्त करता है. ?” 

यह यहाँ पर उल्लेखनीय है कि इस प्रकार के गवेषणात्मक 
अन्वेषण को बहिजंगत्‌ के कौतुक नहीं उत्तेजित करते; प्रश्न 
यह नहीं हे कि वह कौन है जो सूर्य, चन्द्रमा और तारों को 
अनिध्धारित मार्गों में घुमाता है और न यह ही है कि वह 
कौन है जिसने पृथ्वी और आकाश को उत्पन्न किया है | यद्द 
समस्या मनुष्य के मस्तिष्क का रहस्य है जो ऋषि के विस्मय 
को और भी अधिक गम्भीरतापू्षक उत्तेजित करता है। 
मन; प्राण, वाणी, नेन्र और कान अपना काये कैसे करते हैं? 
और ( इसका ) उत्तर है कि एक ( पुरुष ) है जो “कानों 
का कान है, मन का मन है, प्राण का प्राण है और चच्चष का 
चद्ष है; और जो इन्द्रियों, प्राण और मन को सुरक्षित रखता 
है और उन्हें व्यवस्थित करता है ।” इसके आगे सत्य के 
स्वरूप का निर्देश करते हुए अनेक मन्त्र आते हैं जिनका 
इृष्टिकौण गंभीर है और जिनकी अभिव्यंजना बड़े ही उत्कष्ट 
शब्दों हारा की गयी है । 

“चत्ध उस तक नहीं जाते, न वाणी और न मन दी 
पहुँच पाता है; हम नहीं जानते कि उसके पांस कैसे पहुँचें 
और न हम उसे जानते ही हैं ॥7 * __ 
ज. के० झा 3. ; २. के० ड०.१. २ | 
४६. १. २ ( इसका क्ुद्ध इयाजा १. श हे ) । 
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. “बह विदित से अन्य है और अविद्वित से भी पंरे हैं।। 
ऐसा हमने अपने पृवजों ( पूर्वाचायों ) से सुना है. जिन्होंने 
उसके विषय में व्याख्या की हे ।! क्‍ 

“जो मन के द्वारा नहीं जाना जा सकता तथा जिमस्रके 
संबंध में यह कहा जाता हे कि वह मन को जानता है, वही 
ब्रह्म है । उसे जानो, न कि वह ब्रह्म है जिसकी तुम उपा- 
सना करते हो 

“जिसे मनुष्य अपनी प्राणेन्द्रिय से नहीं सूंघ पाते, और 
जिसके कारण प्राणशशक्ति अपना कार्य करती है--उसे ही 
केवल ब्रह्म॑ जानो । वह यह्द नहीं हे, जिसकी कि पृरुष उपा- 
सना करते हैं 

फिर भी यद्द ऐसा सिद्धान्त नहीं है कि न ठो परमात्मा के 

:विषय- में कुछु जाना जा सकता है और न कुछ जाना गया 
है| केनोपनिषंद्‌ के विषय में यह कद्दा जा सकंता है ,कि 
उसने आधुनिक निराशावांदियों की निराशा की. भावात्मक 
पुकार का बहुत पहले ही उत्तर दे दिया है। वह. पुरुष के 
मस्तिष्क की सीमितता को पूण् रूप से स्वीकार करता है । 
अन्य कहीं:भी उस. असीम के ऐश्वय का इतनी स्पष्टता, से 
वर्णन नहीं किया गया है । ““चक्षु उस तक नहीं: पहुँचती,-न 
वाणी ( और .) न मन ( ही ) ।” 

,._: फिर भी हम बिलकुल अन्धकार में नहीं रह जाते .हैं.। 
“मैं नहीं समझता कि मैं ब्रह्म को भली भाँति: जानता हूँ.]मैं 
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(न तो उसे, नहीं जानता हूँ, और न जानता ही. हैं) जो कोई 
हम में से ( इस ) प्रस्तावना को समझता है कि 'न तो: ऐसा 
डी है कि में उसे नहीं जानता हूँ और न ( ऐसा ही है कि ) 
(|, मैं ) उसे जानता. हूँ, बह उसे जानता है. ।” 

“जो समभता हे कि वह ब्रह्म को जानता है वह (वस्तुतः ) 
उसे नहीं जानता, और जो सममता है कि वह ब्रह्म को नहीं 
जानता, वह उसे जानता है। जो सोचते हैं कि वे ब्रह्म को 
'जानते हैं उनके लिए ब्रह्म अविज्ञात है और न जाननेवालों के 
,लिए वद्द विज्ञात है ।” ;... 

. केनोपनिषद्‌ की प्रधान शिक्षा यद्ट है कि सब शक्ति तह्म 
की ही है, और वह ब्रह्म की ही शक्ति है जिसके द्वारा अन्य 
( सब ) जीवित रहते हैं, गतिशील हैँ अथवा अन्य कुछ भी 
कार्य करते हैं | इस सत्य को उदाहरण देकर समझाने के 
लिए इस प्रंथ के उत्तराद्ध में एक बहुत ही सुन्दर दृष्टान्त है, 
जिसकी कल्पना सम्भवतः स्वतन्त्र रूप से और पहले की 
है | यह कद्दा जाता है कि असुरों के साथ संग्राम में, ब्रह्म की 
शक्ति द्वारा देवता विजयी हुए। किन्तु उन्होंने उसका श्रय 
अपने को ही दिया | उनके मिथ्याभिमान को जानता हुआ 
ब्रक्ष उनके सामने प्रकट हुआ, किन्तु. देवता न समझ सके 
कि यद्द पूजनीय उपस्थित पुरुष कौन है । पहले झग्निदेवता 
उसके पास पहुँचे । तब ब्रह्म ने उनसे पूछा कि वह कोन हैं । 
अग्नि ने उत्तर दिया कि वह सुप्रसिद्ध अग्नि हैं। अह्म ने 
तब पूछा कि उनमें क्या शक्ति है। झग्नि ने उत्तर दिया कि 
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जो कुछ भी विद्यमान. है उस सबको वे जला देने में समर्थ हैं + 
तब ब्रह्म ने उनके सामने एक तिनका रक्खा और कद्दा कि 
उसे जला दें। अग्निदेव ने यथाशक्ति चेष्टा की, किन्तु उसे 
जला न सके । अतः चूराभिमान वे देवताओं के पास लौटे 
कौर उनसे कहा कि वह नहीं समझ सके कि वह उपस्थित 
पुरुष कौन है । तब देवताओं ने वायु को, उसी कार्य के लिए 
भेजा और उनका भी वद्दी द्वाल हुआ | अन्त में देवराज इन्द्र 
को इस काये के लिए नियुक्त किया गया, किन्तु ज्यों ही बह्द 
पृजनीय उपस्थित श्लाध्य पुरुष के पास पहुँचे, त्यों ही वद्द लप्त 
हो गया । झौर तब अतिकश्रेष्ट दीध्तिवाली एक॑ देबी आकाश 
में प्रकट हुईं, जिसने पूछने पर इन्द्र को बतलाया कि बद्ध 
उपस्थित दिव्य-पुरुंष ब्रह्म था जिसके कि बल से उन्हें विजय 
प्राप्त इई है। . .- 

उपनिषद यहद्द निरूपण करता हुआ समाप्त द्वोता है कि 
जो कोई इस सत्य को जानता है, वह सब पापों से छूठकर 
परमोच्च स्वर्ग में प्रतिष्ठित होता है । 


अध्याय १६ 
प्रश्नोपनिषद्‌ 


“ओइम्‌ के द्वारा ही इन सब वस्तुओं की सष्टि हुई है । 
उसका शरीर आनन्दस्वरूप है । वह ( स्वयं ) रूपहीन है 
निगु ण॒ है । उसके साथ अपने संयोग की चेष्टा कर ।” 


--कबीर 


केनोपनिषद्‌ के समान ही कुछ मौलिक प्रश्नों की विवेचना 
करनेवाला दूसरा उपनिषद्‌, ग्रश्नोपनिषद्‌ हैं| इसका नाम, 
ही, जिसका अथ्थ प्रश्न अथवा जिज्ञासा है, इसके विषय के 
स्वरूप का निर्देश करता है । ग्रन्थ में ६ अ्रध्याय हैँ जिनमें 
& मिन्न-भिन्न प्रश्न उठाये गये हैं | लेकिन ये प्रश्न केनो- 
पनिषद्‌ के प्रश्नों के समान गम्भीर और गवेषणात्मक नहीं हैं 
झभौर न उनके उत्तर ही उतना गम्भीर प्रकाश देते हैं । प्रन्था- 
रम्स सत्य की खोज करनेवाले ६ पुरुषों के उल्लेख से द्वोता 
है जो पिप्पलाद ऋषि के पास कुछ महद्ठत्त्वपूण प्रश्नों को लेकर 
गये थे और उन प्रश्नों के आधार पर कुछ उपदेश ग्रहण 
करना चाहते थे | ऋषि ने उन्हें उपदेश देनां इस शततें पर 
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स्वीकार कर लिया था कि उन-उन विषयों का उन्हें कुछु ज्ञान 
होना अपेक्षित है। उनमें से एक--कात्य के पुत्र कबन्धि--ने 
पूछा, “प्रजा कहाँ से उत्पन्न होती है ?” ऋषि ने उत्तर दिया 

“प्रजा की कामना से प्रजापति ने तपस्या की | तप से उसने 
प्राण और रयि को उत्पन्न किया | इस मिथुन से सब प्रजा उत्पन्न 
हुई है | फिर उपनिषद स्पष्ट करता है कि प्रजापति कौन है 
तथा प्राण और रयि कौन हैं ? प्रजापति को संवत्सर, प्राण को 
सूये और रयि को चन्द्रमा कहा गया है | और आगे चलकर 
मास को प्रजापति, उसके शुक्लपक्ष को प्राण और कृष्णपक्ष को 
रयि बतलाया गया हैं। और आगे दिन और रात को प्राण 
ओर रयि कहा गया है। इस प्रकार जो प्रश्नं किया गया हैं 
बह मब्त्त्वपृण हैं, किन्तु उसंका उत्तर न तो उपयुक्त है और 
न गम्मीरें है। यहाँ पर यह कहा जा सकता है कि यह उत्तर 
तैत्तिरिय ( २.६ ) पर आधारित है जिसका सम्बन्ध सुष्टि- 
रचना के विषय से है। तेत्तिरीय में . भी. सश्कार्य के प्र तप, 
किया गया है |. किन्तु तैत्तिरीय में तो वह स्वयं ब्रह्म हे, जिसने . 
अनेक होने की इच्छा से तप किया और तप करके इस. सबको... 
जो कुछ विद्यमान हे,.उत्पन्न किया | “उसने कामना की--- 

में बहुत ( अनेक ) हो जाऊँ; मैं जन्म लू | उसने तप .किया.. 
ओर तप करके इस सबको उत्पन्न किया, जो कुछ. कि है ।” 

( किन्तु यहाँ ) प्रश्नोपनिषद्‌ में बह प्रजापति है, जो प्रजा की 

कामना ने, प्राण और रयि को उत्पन्न- करता है और न कि 
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सीधे प्रजा कों। प्राण और  रयि उपनिषद के रचयिता न 
होकर बआह्मणों और पुराणों के रचयिता -हैं। उपनिषदों की 
शैली की अपेक्षा इसकी शैली पुराणों से मिलती-जलती है । 
जो कुंछ भी हो, पिप्पलाद का उत्तर कुछ अधिक महत्त्व का 
नहीं है | 

दूसरा अध्याय प्राण की प्रधानता घोषित करता 
हे | किन्तु दूसरे प्रश्न के उत्तर से इसका क्या सम्बन्ध है, यह 
स्पष्ट नहीं हे | भग॒ के पुत्र वेदमि--दूसरे अन्वेषक---का 
किया गया प्रश्न है, “जो उत्पन्न किया गया है उसे कितने 
देवता धारण करते हैं, कितने इसे प्रकाशित करते हैं और 
उनमें वरिष्ठ कौन है?” किन्तु जो कुछ उसके बाद कहा गया 
है उससे ऐसा लगेगा कि प्रश्न केवल यह था कि कौन इस 
शरार को धारण करता है अथवा कौन शरक्तियाँ शरीर को 
धारण करती हैं? पिप्पलाद ऋषि ने उत्तर दिया--बह हैं 
आकाश, वायु, अग्नि, आप , पृथिवी, वाक, मन, चज्नु और 
कान । प्रश्न के दूसरे भाग के उत्तर में, वह कहता है कि 
प्राश इनमें से वरिष्ठ है, यद्यपि शरीर को धारण करनेवाली 
शंक्तियाँ में प्राण का उल्लेख नहीं किया गया है। सम्पूर्ण 
अध्याय प्राण के गणकीतन में ही समाप्त हो गया है। प्राज 
की प्रधानता को व्रत्यक्ष प्रदशन द्वारा प्रमाणित किया गया है |. 
जब॑ प्राण बाहर निकर्ल जाता है, अन्य संभी आवश्यक शक्तियाँ' 
अपने बल को खो देतां हैं| यही उदाहरण अथवा इंष्ट+म्त 
छान्‍्दोग्योपनिषद अध्याय ५-में मिलता हे 4 


':फंडजएार;(०त+ल्‍नपरा, परममजमकम+०यायावाशावदााकाककाहक,. "मा पम५+ ७ कारभ पलक. सहफन्‍्णकककमएकाजाम-वंशकाया- तिडि7ऑ 22297 पहएतएपाथअभअमा॥। .पाशभालदाएाअरकबाए५०ःजकामफ़ममपासा, आरा एएएणा 2 कु 


१.  ब्रश्नोपनिषयद्‌ २. १ | 
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तीसरा अध्याय प्राण के विषय में ( अपनी ) छानबीन 
जारी रखता है। तीसरे अन्वेषक, अश्बल्ल के पुत्र कौशल्य, ने 
प्रश्न किया, “कहाँ से यह प्राण आता है ? इस शरीर के साथ 
वह कैसे आता है / वह बाहर कैसे जाता है ? और बाह्य 
यदार्थ एवं अध्यात्म को वह कैसे धारण करता है ?” पिप्पलाद 
ऋषि प्रश्नों की क्लिप्टता स्वीकार करते हैं, किन्तु अन्वेषक 
की उत्सकता पर विचारकर वह इस प्रकार उत्तर देने की कृपा 
करते हूँ, “जिस प्रकार एक सम्राट, इन ग्रा्मों अथवा उन 
ग्रामों पर शासन करने के लिए अपने अधिकारियों को आज्ञा 
देता हे इन ग्रामों पप शासन करो', उसी प्रकार प्राण अन्य 
प्राणों को प्ृथक-पृथक अपना काय करने के लिए नियुक्त 
करता है ।” इसके परचात्‌ प्राणों का पाँच प्राणों में कल्पना- 
पुण विभाजन किया गया है और शरीर के विभिन्न. भागों में 
तार्किक शैली में उनका वास बतलाया गया दे । 

केवल एक द्वी वस्तु जिसे हम प्रश्नोपनिषद की सबसे 
अधिक मह्दत्त्वपृण देन कद्द सकते हैं, वह हे कि प्राण आत्मा 
से उत्पन्न हुआ हे । “यह प्राण आत्मा से उत्पन्न हुआ है 
आत्मा से प्राण जिस विधि से पैदा हुआ है उसे यथाथ रुप से 
घोषित करते हुए. यह कद्दटा गया है, “जिस प्रकार एक द्वाया 
पुरुष पर डाली जाती है उसी प्रकार यद्द ( प्राय ) उस 
६ अक्ष ) पर फैला हुआ दे। मन के संकलूप से इस शरीर 
में बह झाता है. ।” इसका अर्थ अधिक स्पष्ट नहीं है | . कहा 


3. अश्न० ३, ४; २, प्रश्न० ३. ह ; ६. भ्श्य* ३, ६ । 
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गया है कि प्राण 'मनोकृतेन' शरीर में आता हे | शंकर इसको 
पम्न का संकह्ूप' ( मनःसंकल्प ) कदते हैं | मैक्समूलर इसका 
अनुवाद करते हैं, "09 ६6 फ० 0 +0८ गञा707 ( मन के 
कार्य से ) और उस पर यह टिप्पणी देते हैं, “06 80०१ ० 
0४१ ०९05५ जगा 876 6 ए० ८ ० 6 7747 ( शुभ 
झथवा अशुभ कर्म, जो मन का काय है। ) मैक्समूलर का 
अनुवाद ईस सिद्धान्त से बिल्कुल मेल खाता है कि आत्मा पूर्व 
जीवन के कर्मों के अनुसार शरीर ग्रहण करता है | 
चतुर्थ अध्याय सुषुप्त और जागृत अवस्था के रहस्य का वर्गान 

करता है। चतुर्थ अन्वेषक, सौये का पुत्र, गार्ग्य प्रश्न करता है, 
“प्रगवन्‌, वे कौन हैं जो इस मनुष्य में सोते हैं, और वे क्या हैं 
जो उसमें जागते हैं ? वह शक्ति ( देव ) क्या है जो स्त्रपत देखती 
है! सुख किसको है ? यद्द सब किस पर आश्रित है ः” पिप्पलाद 
ऋषि के उत्तर का तात्पय यह प्रतीत होता है कि सोते समय सब 
इर्द्रियाँ विषयों से निवृत्त हो जाती हैं और मन में विश्राम 
करती हैं | इसीलिए सोता हुआ मनुष्य नहीं देखता है और 
न सुनता है, इत्यादि | जो पुरुष द्शन-श्रवशादि कार्य करता 
है वह परमांत्मा में संप्रतिष्ठित कहा जाता है। “वह पर ( अक्षर 
आत्मा ) में संप्रतिष्ठित होता है ।” द 

' “बस्तुंतः जल, बांयु, अग्नि इत्यादि सब वस्तुएं अपने सूदम 
मतों ( तम्मात्राओं ) के साथ परमात्मा में संप्रतिष्ठितः कही 
जाती हैं और वह, जो परमात्मा को जानता है, सबंज् हो 
जांता है. ।” 0 आफ था 


१,  भ्रश्ल० ७. $ ६ २. प्रश्त० ४, ११। 
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पाँचवें अध्याय में, दूसरा अन्वेषक, शिबि का पुत्र सत्यकाम 
प्रश्न करता है, “जो पुरुष ग्राणान्त होने तंक 'भोश्म' अक्षर 
की उपासना करता है उसे कौन सा लोक प्राप्त होता है ?” 
ऋषि उत्तर देता दे कि जो व्यक्ति ओश्म' अक्षर की प्रथम 
मात्रा की उपासना करता है वह इस लोक को पुनः लौठ 
आता है ' यदि वह दूसरी मात्रा अर्थात्‌ 'उ' का चिन्तन 
करता है, वह स्वर्गलोक को जाता है | यदि वह तीन मात्राओं 
से युक्त ओ३म' अक्षर की सह्दायता से परमपुरुष की उपा- 
सना करता है तो वह दीप्तिमान्‌ सूय ( लोक ) को पहुँचता 
है । विद्वान पुरुष, इस लोक को ऋग्जेद के मम्त्रों से, स्वगलोक 
गे यजुर्बद के मन्त्रों से और सामवेद के मन्त्रों से उस लोक 
को प्राप्त कग्ता है जिसे दिद्वान्‌ ( ग्रज्ञ ) जानते हैं । ओशम 
अक्षर की सद्दायता से वह सचमुच उसे श्राप्त करता हें जो 
शान्त, ऋजर, अमृत, अभय और पर है । 
छुठे और अन्तिम अध्याय में, भरद्व।ज का पृत्र सुवेशा प्रश्न 
करता है, “पोडश कलायुक्त वह पुरुष कहाँ है !” ऋषि उत्तर 
देता है, “वह पुरुष मनुष्य के शरीर में ही रहता है, जिसमें 
कि ये सोलह अंग उतन्न होते हैं |” ये सोलह झंग (कलायें) 
क्या हैं ? यह स्वष्ट नहीं किया गया है। किन्तु ऐसा प्रतीत 
होता है कि इस पुरुष को परमात्मा से अभिन्न बतलाया गया . 
है, क्‍योंकि यद्द कद्ठा गया है कि प्रत्येक वस्तु उसी से उत्पन्न 
होती है और उसी में लीन होती है । 
पिप्पलाद ऋषि कद्दता है कि परब्रह्म के विषय में जो इतना 
जानता है उसके लिए और इससे प्रकृष्ट और कुछु नहीं 
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है। तब आचाय के उपदेश से सनन्‍्तुष्ट होकर अन्वेषक 
लौट आए | 

सब्र बातों पर विचार करने पर हम इस नतीजे पर 
पहुँचते हैं कि प्रश्नोपनिषदू अन्य उपनिषदों की उत्कृष्टता 
को नहीं पाता है और इसे अग्रधान उपनिषदों में है रक्‍्ख। 
जा सकता है । 


उरयामनममभइडक,.कम्या्रमकंकम वहइअआमयायात सरशामममकयाका, 


अध्याय १७ 
ऐतरेय उपनिषद्‌ 


“ओह ! केसे मैं कभी भी उस रहस्यमय शब्द को प्रकट 
कर सकता हूँ ? ओह ! कैसे मैं कह सकता हैँ कि वह ऐसा 
नहीं हे और वह वैसा है ? यदि मैं कहता हूँ वह मेरे भीतर 
है तो विश्व लज्ित होता हैं। यदि मैं कहता हूँ वह मेरे 
बाहर हैं तो यह. असत्य है ।”'---कबीर 


ऐतरेय उपनिषद्‌ तीन अध्यायों का एक छोटा सा प्रन्थ 
हे, जिनमें से केवल अन्तिम अध्याय---जिसमें चार परिच्छेद 
हैं---उपनिषद्‌-साहित्य के लिए (कुछ) महत्त्व का है | प्रथम 
दो अध्याय उपनिषदों की अपेक्षा आह्मणों से अधिक 
सम्बन्धित हैं । उनका विषय सृष्टि की रचना है और उनकी 
विचारशैली भी ब्राह्मणों की शैली के समान है। हाँ, केवल 
बन्तर इतना ही है कि प्रजापति के स्थान पर इसमें आत्मा 
की आदिम सत्ता की घोषणा की गई है। 

केवल तीसरे अध्याय में ही उपनिषद्‌ के अनुकूल विषय 
का प्रतिपादन मिलता है । यहाँ पर यह प्रश्न उठाया गया हैं 
“यह आत्मा कौन है जिसकी उपासना की जाती है! क्‍या 
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यह वह है जिसके द्वारा रंग देखा जाता है, अथवा वह 
जिसके द्वारा ध्वनि सुनी जाती है, अथवा वह है जिसके द्वारा 
गन्ध सूधी जाती है, अथवा वह जिसके द्वारा बाणी बोली 
जाती है या वद्द जिसके द्वारा स्वाद चखा जाता है ?” और 
बड़ी तत्परता और निश्चय के साथ इसका यह उत्तर दिया 
गया है कि इनमें से आत्मा' कही जानेवाली सत्ता कोई भी 
नहीं है। बल्कि ये सभी इन्द्रियजन्य कार्य तथा इन्द्र, प्रजापति 
ओर सभी देवता, सब जीब आत्मा के द्वारा प्रतिष्ठित, 
अनुशासित एवं अनुप्राणित है, जिसे: ( आत्मा को ) ऐतरेय 
में प्रज्ञा और तैत्तिरीय में आनन्द कहा गया है। 


अध्याय १८ 


खेताखतरोपनिषद्‌ 
“शुद्ध रहो, सत्य बोलो, भ्ूलों को सुधारो |” 


असली आर प्रमुख मद्ृत््वपूण उपनिषदों के संग्रद्द में 
श्वेताश्वतर को निस्संदेह अन्त में रक्‍खा जा सकता हैं। 
इसकी रचना बहुत बाद की हे जिसके कि चिह् इसमें मिलते 
हैं और जो असन्दिग्ध हैं। इस उपनिषद्‌ के विचारों आर 
भाषा में भी शक्ति और नवीनता बहुत कम रह' गयी है, साथ 
दी जटिल कल्पनाओं एवं कृत्रिमता के चिह्न स्पष्ट मिलते हैं । 
ऐसा प्रतीत होता है कि यह ग्रन्थ उस काल की रचना है 
जब कि विचारों की सजनात्मक मौलिकता समाप्तप्राय थी जो 
कि उपनिषद-साहित्य की विशेषता थी | 

पुस्तक के अन्त में, श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ को निश्चित 
रूप से एक विशेष नाम से सम्बद्ध किया गया है । यह कहा 
गया है कि विद्वान्‌ श्वेताश्वतर ऋषि ने इसे एक पूजनीय 
ऋषिसंघ को सुनाया था और इस कथन की सत्यता पर 
संदेह करने का कोई कारण भी नहीं है। यह तैत्तिरीय 
क्थथवा कृष्ण यजुर्वेद का उपनिषद्‌ हे, ऐसा प्रसिद्ध दे। 
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तुलनात्मक दृष्टि से देखने पर हमें बहुत बाद के समय के 
सूचक अनेक चिह्द खवेताश्वतर में मिलते हैं । इस उपनिषद्‌ 
की ब्रह्म-संबंधी धारणा---उपनिषद-युग की प्रधान विचार 
धारा--को पूर्ण रूप से प्रतिबिम्बित करती हुई भी बादवाले 
भक्ति-आन्दोलन की ओर विशेष रूप से भ्ुकी हुई है। 
श्वेताश्वतर में १२-अह्मरूपी परम तत्त्व को प्राय: “देव नाम से 
अभिहित किया गया है, यद्यपि आत्मन' और “द्मन' शब्दों 
का उसमें सवथा अभाव नहीं है | इस परम तत्त्व (अह्म) की 
ओर अनिश्चयबोधक तत्‌ शब्द द्वारा संक्रेत करने का जो 
विशेष रूप से उपनिषदों का ढंग है, वह भी यहाँ यत्र -तत्र 
दिखता है | पर इसओे साथ-साथ इसी परम तत्त्व को ऐसे 
नाम से अभिहित करने की प्रवृत्ति भी स्पष्ट है जिस नाम को 
हम व्यक्ति-परक कह सकते हैं | इस प्रकार का नाम हमें इस 
उपनिषद्‌ में 'रुद्र' मिलता है| यद्द भी स्मरण रखने योग्य हैं 
कि रुद्र के उत्तरकालीन पर्यायवाची 'हर' शब्द के भी हमें 
इसमें दशन होते हैं | 

“बह जो क्षर है 'प्रधान' हे. अमृत और अक्षर 'हर हे न्‍े 

ये कई उपनिषरदों के समान, श्वेताश्वतर भी, अस्तित्व के 
रहस्य के संबंध में प्रश्न उठाता हुआ, शुरू होता है। किन्तु 
यहाँ यह उल्लेखनीय है कि यह जिज्ञासा, विचार और जीवन 
के रहस्य के संबंध में नहीं है, वरन्‌ यद्द है इस विषय में 
कि 'हम कहाँ से आये हैं' तथा 'जीवन का कारण क्‍या है ।? 


१, श्येशा० १, १० । 
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यहाँ 'कारण' शब्द का प्रयोग हमें मिलता है जो बाद के 
काल में पारिभाषिक बन गया हे। इस उपनिषद्‌ की रचना 
कुछ बाद में हुईं | इसका एक दूसरा चिहद् पहले अध्याय के 
दूसरे मंत्र में मिलता है जहाँ सत्ता के कारण के संबंध में 
की गई पूछताछ के सिलसिले में हमें अनेक उत्तर मिलते हैं 
जिनका ग्रतिपादन उपनिषदों के उत्तरकाल में किया जाना 
प्रसिद्ध है । आगे चलकर इन उत्तरों को अस्वीकार कर 
दिया गया हे । 

“क्या काल, स्वभाव, नियति, यदृच्छा, भरत अथवा पुरुष 
को कारण सममका जाय, इनका संयोग, कारण नहीं दो 
सकता क्‍योंकि वह आत्मा पर अआश्रित है। आत्मा भी इश 
नहीं हे क्‍योंकि वह सुख और दु:ख का भोक्ता है ।” यह 
मंत्र विश्व के कारण के सम्बन्ध में अनेक सिद्धान्तों 
अस्तित्व को सूचित करता हं---यथा, काल, नियति, स्वभाव 
ओर यदच्छा इत्यादि जो कि दूसरे उपनिषदों में नहीं मिलते 
हैं और जिनके लिए यह प्रसिद्ध है कि वे उत्तरकाल में 
प्रचलित रहे हैं। श्वेताश्वतर उपनिषद इन विकल्प।त्मक 
सिद्धान्तों को अस्वीकार करता हे भौर ब्रह्म अथवा आत्मा 
ही एकमात्र कारण हे | उपनिषद्‌. के इस सिद्धान्त को निश्चय 
के साथ स्वीकार करता है | किन्तु यह बात ध्यान देने योग्य 
है कि यह उपनिषद सृजन कार्य में ब्रह्म के साथ एक अन्य 
सत्ता को सम्बद्ध करता है | ब्रह्म विश्व की सृष्टि करता है, 
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किन्तु माया : अथवा प्रधान की सहायता से | ये शब्द और 
विचार नये हें जो असली उपनिषदों में अनुपस्थित हैं श्रथवा 
असाधारण हैँ और जो एक उत्तरकालीन युग की विशेषता 
हैं| ब्रह्म अथवा की को अनेक बार मार्यी --मायावाला 
अथवा मायापति---कहष्ा गया हे | माया की व्याख्या प्रकृति, 
आर मायी की महेश्वर कहकर की गई है | 

“माया को प्रकृति और मायी को महेश्वर जानों। ” 

एक अन्य स्थल पर प्रधान को ब्रह्म के साथ, रचना-काय 
में शामिल्ल किया गया है | 

“एक ( मात्र ) देव, जिसने अपने ही स्वभाव से, प्रधान से 
उत्पन्न तन्तुओं के द्वारा, मकड़ी के समान अपने को आबृत 
कर लिया है |” यह बिल्कुल स्पष्ट नहीं है कि लेखक का 
प्रधान शब्द से क्‍या तात्पय है। दाशनिक विचारों के उत्तरकाल 
में यह शब्द बहुत प्रसिद्ध हे । यह एक पारिभाषिक शब्द बन 
गया है | खवेताश्वतर उपनिषद्‌ में परमात्मा के जोड़ में---जो 
कि अमृत और अक्षर है--प्रधान को क्षर कहा गया है । 

यह एक बहुत ही सार्थक दात है कि “मकड़ी द्वारा तन्‍्तु 
बिनने' वाले जिस दृष्टान्त को मुण्डक उपनिषद्‌ में, सृष्टि-क्रम 
के सिलसिले में, दिया गया है उसे ही श्वेताश्वतर ने ले लिया 
हे | लेकिन इसमें प्रधान! जोड़ दिया है जिसका कि मुण्डक 
में कहाँ जिक्र नहीं है | खेताखतर में इस 'तन्तु' को प्रधान से 
उत्पन्न कहा गया है | “तन्तुभिः प्रधानजैः” का यही श्रमिप्राय 
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है | स्पष्ट दी यह बाद का विकास है | पर विकासक्रम के 
अन्तर को प्रकट करनेबाला कोई संकेत उपलब्ध नहीं | इसी 
प्रकार श्वेताश्वतर ने कठोपनिषद के इस सन्दर अंश को ग्रहण 
कर लिया है| “बह नित्यों में नित्य है, चेतनों में चेतन है 
जो यद्यपि एक ( अकेला ) है पर अनेकों की कामनाओं को 
पूण करता है केन्तु इसके तीसरे पाद के स्थान पर निम्न- 
लिखित परिवत्त न कर दिया गया हे---तत्कारणं सांख्ययोगा- 
घिगम्यम्‌' | यह स्पष्ट रूप से मूलमन्त्र के सौन्दर्य पर प्रभाव 
डालता है । किन्तु यहाँ पर हमें रवेताश्वतर में नवीन विकास 
का संकेत उपलब्ध होता है। यह स्पष्ट हे कि रवेताश्वतर पर 
सांख्य और योगदशर्नों का अत्यन्त अधिक प्रभाव पड़ा है 
जिनका इस पंक्ति में स्पष्ट उल्लेख है। सरवेताश्वतर उपनिषद 
में, सांख्य-दशन के प्रभाव के अन्य बहुत से चिह्न मिलते हैं । 
सांख्य-सिद्धान्त के 'प्रधान' का मिश्रण तो हम देख ही 
चुके दें । 

श्वेताश्वतर उपनिषद यद्यपि कुछ बाद का है फिर भी इसे 
असली उपनिषदों के साथ निस्सन्देह रखना चादिए। इसकी 

धान शिक्षाय श्रन्य डपनिषदों की शिक्षाओं के ही अनुरूप 

हैं। इसमें इस विश्व के पीछे परम सत्य की एकता और 
आध्यात्मिकता की घोषणा बहुत ही दढ़तापूर्वक की गई है । 

“४५रुद्र केवल एक है, जो सब लोकों को अपनी शरक्षियों से 
नियमित करता है; विद्वान्‌ किसी दूसरे को स्त्रीकार नहीं करते ।”” 


१ ई$६ २, ई॥. है) 
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“जो, केवल एक होते हुए, काल और आत्मासद्दित उन 
निखिल कारणों को नियमित करता है 

“जो स्वयं अबणो होता हुआ, निश्चित प्रयोजनयुक्त, अपनी 
शक्ति के योग द्वारा, अनेक वर्णों को उत्पन्न करता है; जिसमें 
सृष्टि के आदि में यह सब उत्पन्न होता है और अन्त में उसमें 
ही समा जाता हैं, वही देव हमें सदृबुद्धि से युक्त करें |” 

इस एक परम सत्य को '“स्सतान्तरात्मा' कहा गया है । 

“जो देव अग्नि में है, जो जल में है, जो अखिल भुतन में 
प्रविष्ट हो जाता है, जो ओषधियों में है, जो ब्नस्पतियों में 

| ११ 

खेताश्वतर उपनिषद्‌ उस ढंग का भी विशद वन करता 
है, जिस ढंग से एक देव अखिल विश्व में निवास करता है । 

““जिप्त प्रकार तिलों में तेल मिलता है, दही में घत, स्नौतों 
में जल ( मिलता ) है, उसी प्रकार वह, जो सत्य और तप द्वारा 
आत्मा को खोजता है, उप्ते अपने में ही पाता है ।” 

श्वेताश्वतर की एक बहुत महत्त्वपूर्ण विशेषता यह है. कि 

उत्तरकालीन हिन्दू-विचारों की अधिकांश सूक्ष्म भावनाओं 
से पूर्णतया परिचित है 

श्वेताश्वतर उपनिषद का ऐसे त्रिचारों से घनिष्ट परिचय है 
भौर दूसरी ओर उनमें विरोध दूर करने का प्रयत्ञ भी किया 
गया है, जिनका ( विचारों का ) कि उत्तरकालीन मतों में-... 
सांख्य और योगदर्शनों में---सत्ररूप से वर्णन किया हैं। ऊपर 
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लिखे गये मंत्रों में हमें इस बात के ऐसे चिह्न मिलते हैं जिनके 
विषय में संदेह नहीं किया जा सकता है | 

श्वेताश्वतर में सांख्य का द्वतवाद, यदि बिल्कुल प्रतिष्ठित 
नहीं हुआ है तो कम से कम दृष्टिगोचर तो होता ही दे ॥ 
ऋग्वेद के सब-प्रसिद्ध मन्त्र को---जिसमें जीवात्मा को परमात्मा 
के साथ बराबर का साभेदार बनाया गया है---श्वेताश्व॒तर ने 
ग्रहण कर लिया हे ! 

“दो पक्की, जो अभिन्नमित्र हैं, समान वृक्त पर वास करते 
हैँ | उनमें से एक मधुर फल को खाता है जब कि दूसरा विना 
खाता हुआ देखता रहता है ।” 

इससे भी अ्रधिक, जीवात्मा को अज कहा गया है । 

“दो हैं, एक ज्ञ ( ईश्वर ), ( और ) दूसरा अन्ञ ( जीव ), 
दोनों ही अज हैं ।! 

ईश्वर अथवा पुरुष के विषय में सांख्य का यह्द सिद्धान्त है 
कि वह केवल द्र॒ष्टा हैं कर्ता नहीं, बीजरूप में रवेताश्वतर 
उपनिषद में उपलब्ध होता है | 

सांख्यद्शन के अनुसार इसमें भी इश्वर को “भोक्ता' कहा 
गया है | 

अन्त में सांख्यदशन के ग्रसिद्ध प्रवतंक कपिल का भी इसमें 
उल्लेख है. । शंकर तथा अन्य भाष्यकारों ने 'कण्लि! का 
अर्थ 'लालवर्ण' किया है। यह बड़ी खींचातानी और हृठ- 
धर्ता है | ऊपर जिस मंत्र का हवाला दिया गया है उसमें 
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स्पष्ट रूप से सांख्य-प्रवत्त क कपिल का ही उल्लेख दे । उप- 
निषद्‌ में अपने विरोधी दर्शन के ग्रवत्त क के नाम-निर्देश को 
अस्वीकार करने की शंकर की प्रवृत्ति को हम समक सकते हैँ | 

इसी तरह इस उपनिषद में योग-दशन के प्रभाव के 
असन्दिग्ध चिह्द मिलते हैं | साथ ही योग शब्द तथा उससे 
व्युत्पन्न रूप भी खेताश्वतर उपनिषद में निरन्तर अनेक बार 
मिलते हैं । 

' “जिस प्रकार एक व्यक्ति दीपक के द्वारा वस्तुओं को देखता 
है उसी प्रकार एक पुरुष योगाभ्यास करते समय अपने को 
देखता हुआ ब्रह्म को देखता है 

“तप के द्वारा, योग के द्वारा और उस ( ब्रह्म ) में अपने 
को मिलाने से, अन्त में माया पूण रूप से निषृत्त हो 
जाती है 

ऐसा प्रतीत होता है कि केवल सामान्य अथववाले 'योग' का 
नहीं वरन्‌ एक शाख्र-विशेष 'योग' का भी विकास हो चूका था, 
जब कि श्वेताश्वतर की रचना हुई थी | आ्रर ऐसा कहा जाता 
है कि योग के अभ्यास द्वारा, उचरकाल में, विभिन अलौकिक 
शक्तियों का भी विकास किया गया था। खेताश्वतर उपनिषद्‌ 
में हम इस प्रकार के विकास का आरम्भ पाते हैं । यहाँ 
इृढताप बंक यह कहा गया है कि लघुता, आरोग्यता, अलो 
लुपता, वशाप्रसाद, स्वर्सौष्ठच, एक शुश्र गन्ध और मूत्र एवं 
पुरीष की अल्पता योग के प्रथम परिणाम हैँ 

“' यह भी कहा जाता है कि योग के अ्रभ्यासं में, कोहरे की 
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छायामूत्तियाँ, धुञ्आाँ, सूय, वायु, अग्नि, खबोत, विद्यत्‌, रफ- 
टिक और चन्द्रमा, ब्रह्म की अभिव्यक्ति की पू+र सूचना के रूप 
में प्रकट होते हैं 

श्वेताश्वतर में योंग का अभ्यास करने के लिए आसन और 
स्थान के सम्बन्ध में भी विस्तारपृबंक उपदेश दिए गए हदें । 

“योग का अभ्यास स्वच्छु और समतल भूमि पर करना 
चाहिए। वह जगह ऐसी हो जहाँ पत्थर के टुकड़े न हों और 
न अग्नि और बालू दो । वह स्थान मनोनुकूल हो, शब्द- 
रह्वित हो, जलाश्रय से दूर हो, जहाँ नेत्नों को पीड़। देनेवाली 
बस्‍तुएँ न हों, तथा जो गृफा के निकट और वायु से 
सरक्षित 

जहाँ तक आसन ( स्थिति ) का सम्बन्ध है, यह आज्ञा 
की गई है कि योगाम्थास करते समय शरीर को थोड़ा 
ऊँचा उठाकर उसके साथ वक्ष को, गर्दन और शिर को एक 
समरेखा में रखना चाहिए 

ऐसे अंश यद्द स्पष्ट रूप से दिखलाते हैं कि सांख्य और 
गेयदशनों ने इस काल में पर्याप्त प्रगाव कर ली है । इससे यह 
तात्पर्य नहीं है कि सांख्य और योग के जो प्रन्थ उपलब्ध हैं. 
बे लिखे ज। चुके थे |बवे तो निश्चय ही बाद के हैं | लेकिन 
यह संभव है कि जिन भिन्न दाशनिक विचारधारातञओं 
ने उन ग्रन्थों के प्रणयन की प्ररणा दी थी वे विचारधाराएँ 
उस समय उत्पन्न हो चुकी थीं 

इस उपनिषद की रचना बांद में हुई इसकी एक और 
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पहचान उसमें मिलती है | इसमें ईश्वर और तत-संबंधी मावना 
को व्यक्त करने के लिए 'परम-सत्य' का प्रयोग हुआं है | ईश्वर 
के विषय में प्रसिद्ध भावना यह थी कि वह स्वव्यापकत और 
सबकी अन्तरात्मा है | यह भावना निस्सन्देद यहाँ भी मौजूद 
है | पर इस उपनिषद्‌ में ईश्वर अधिक मृत्त हो गया है । 
उसके लिए प्राय: पुह्लिग शब्दों का प्रयोग किया गया है। 
उसके लिए त्रह्म और आत्मा शब्द बहुत ही कम प्रयुक्त हुए 
हैं। 'देव' शब्द का प्रयोग इसी चरम सत्य ( [पंगाक्वा९ 
र८्2व9 ) के लिए हुआ है। इससे भी अधिक महत्त्वपूर्ण 
बात हे परमात्मा के लिए 'रुद्र' और 'हर' शब्दों का प्रयोग । 
ये वे शब्द हैं जो दाशनिक विचारघाराओं के विकास के 
उत्तरकाल में देश्वर के लिए प्रचलित हुए थे। ये शब्द उन 
उपनिषदों में नहीं मिलते हैं जिन्हें हम असली मानते हैं । यह 
बात भी उल्लेखनीय द्वे कि यह उपनिषद्‌ ईश्वर के ज्ञान से ही 
सन्तुष्ट न है, बल्कि वह उसकी भक्ति के लिए भी जोर देता 
है | उपनिषद-काल में मोक्ष-प्राप्ति के लिए परमात्मा का ज्ञान 
पर्याप्त समका गया है | उपनिषदों में बारम्बार यह धोषणा की 
गई हैं कि अह्म को जान लेने पर.-पुरुष अमृतत्व को पाता है। 
पर श्वेताश्वतर अह्मज्ञान' के अतिरिक्त 'भक्ति की अपेक्षा भी 
प्रकट करता है । | 
“जो ब्रह्म को जानते हैं और उसके भक्त हैं वे पुनजन्म से 
मुक्त हैं । उसे जानकर, वे इस लोक का अतिक्रमण करते हैं. । 
यहाँ पर हम देखते हैं कि उसे जानने के साथ ही साथ 
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उसका भक्त होना भी झावश्यक है । इसी प्रकार प्रसाद अथवा 
अनुकम्पा के सिद्धान्त के भी दशन हमें सवेताश्वतर उपनिषद 
में होते हैं | यहाँ “विधाता का प्रसाद” € धातुः प्रसाद: ) ऐसे 
वाक्य-खण्ड प्राय: मिलते हैं । 

श्वेताश्वतर उपनिषद में यद्द भी स्पष्ट कहा गया है कि हम 
भक्ति-आन्दोलन के द्वार पर ही हैं, जो कि उत्तर-बौद्ध-काल में 
पर रूप से विकसित हुआ था। वास्तव में, रवेताश्वतर उपनिषद 
के अन्तिम मन्त्र में केवल परमात्मा की भक्ति का ही निश्चित 
रूप से उल्लेख ही नहीं हे वरन्‌ उसमें गुरु की भक्ति का भी 
आदेश दिया गया हैं | यद्द एक ऐसी भावना है जो कि बाद 
के मध्यकालीन हिन्दूधम में अत्यधिक साधारण और शअ्रति 
अचलित थी | 


अध्याय १६ 
उपनिषदों का मृल्याझ्षन 


“अपनी प्रेम की आँखें खोली और निहारो उसको जो 
इस विश्व में ध्याप्त है ['-...कबीर 


अब तक बहुत महत्त्वपूर्ण और प्रामाणिक उपनिषदों की 
विवेचना की गई दे । अब हम इस स्थिति में पहुँच गये हैं कि 
भारतवष के धार्मिक विकास में उनके महत्त्वपूणा स्थान का 
मूल्याहुन कर सके | यह तो यथाय रूप से कद्दा ही जा सकता 
हे कि न केवल भारतीय धार्मिक साहित्य में, अपितु मानवता 
के धार्मिक छोत्र में उनका बहुत महत्त्वपूणा स्थान है । इन 
काद्भुत ग्रन्थों के रचयिताओं ने बड़े ही अड्डियल प्रश्नों को 
उठाने की हिम्मत की है और विश्व-सम्बन्धी बड़ीं बारीक 
पद्देलियों और चरम आधारभूत यथाथताओं पर बहस करने का 
साहस किया हे | साथ द्वी अपनी इस छानबीन से ऐसे परिणाम 
पर पहुँचे हैं जो कि प्रत्येक युग और प्रत्येक देश के सत्यान्वेषियों 
के लिए स्थायी रूप से महत्त्वपूर्ण है और जिसकी उपादेयता 
अज्षण्ण है । 

विश्व की बनावट का, विशेषकर मानव-मस्तिष्क के अदभुत 


[ २४२ | 


तथ्यों का, विश्लेषण करके, उपनिषद इस तथ्यरूपी परिणाम 
पर पहुँचे हैं कि यथायंतया एक ही वह सत्ता है, जो शाश्वत 
सवव्यापी और सर्वान्तरात्मा है जिसे उन ग्रन्थों में आत्मा, 
जीवात्मा, परत्रह्म और अनन्त कहा गया है। विश्व की मह- 
दाश्षयंकारिणी नानारूपात्मिका घटनावली के अन्तग्गभ॑ में, 
उपनिषदों ने एक थथार्थ सत्ता को देख पाया है । “जीवों की 
अन्त, त्मा, सबका प्रेरक एक रूप को अनेक रूपों में प्रकट 
करनेवल। ।” 

५एक ही रुद्र---अद्वितीय है, जो अपनी महिमा से विश्व 
को शासित करता दे | सभी प्राणियों में वद्दी व्याप्त है और 
अखिल विश्व की सृष्टि करके वही उसकी रक्षा करता दे और 
समय ञआ।ने पर अपने में लय कर लेता है ।' 

मानव-मस्तिष्क इसकी अपेक्षा सूच्मतर एवं अधिक व्यापक 
सामञझस्य की उद्भावना कभी नहीं कर सका | “एक ६ सत्ता 
है जो अग्नि और जल में है, जो समग्न विश्व में व्याप्त हे ।” 

यह्दी एकमात्र शक्ति हैं जो सूर्य, चन्द्र और नक्षत्रों को 
संचालित और नियंत्रित करती है । 

“उसी के भय से सूय प्रकाशित होता है, अग्नि दहन 
करती है तथा इन्द्र, वायु और मृत्यु क्रियाशील होते हैं 

सबमें व्याप्त यही सत्ता सबकी आत्मा है | सबमें अन्त- 
निंविष्ट यही सत्ता है | “वह श्रोत्र का श्रोत्र है, मन का मन है, 


१. कट « ड७० ( ९, १२ ); २. श्वे० ड० ( ६, २); 
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वाक्‌ की भी वाक्‌ है, प्राण का भी प्राण है, चक्ु का भी 
चच्तु है ।” द 

परन्तु जब हम उसे आत्मा की भी आत्मा के रूप में. जान: 
पाते हैं, तमी उसका यथार्थ ज्ञान होता है। “जो विद्वान्‌ उसे 
अपनी आत्मा में निहित देखते हैं उन्हीं को शाश्वत शान्ति 
मिलती है, अन्य किसी को नहीं ।” 

“जो आत्मा में सबको और सबमें आत्मा को ओतम-प्रोत 
देखता है, अपने को, इसी कारण से, प्रथक्‌ नहीं मानता ।” 

सभी पदार्थों में व्यापक रूप से वत्त मान ईश्वर-सम्बन्धी, 
विचार को--जिसे कि आधुनिक दाशनिक परिभाषा में 
'अन्तरस्थ' ( [7 रव॥९८79] ) सत्ता सिद्धान्त कहा गया है--. 
उपनिषदों की विशेषता कहा जा सकता है । जिस तथ्य को 
पाश्चात्य दाशनिकों ने अभी हाल में समभना शुरू किया है 
उसकी पूरी-पुरी जानकारी उपनिषदों के ऋषियों को थी, 
यह एक अदभुत बात है । 

इस चरम सत्य के--जिसे क्लि उपनिष्रद्‌ “आत्मा कहते 
हैं-->भौतिक प्रतिरूपों का वे बलपूषक खण्डन करते हैं । 

. “उसका रुप नेन्रेन्द्रिय का विषय नहीं है। उसे नेन्नों से 

कोई नहीं देख सकता है ।” 

“उसकी प्राप्ति न तो चक्तु से, न वाणी से, न अन्य किसी 
भी इन्द्रिय से ही हो सकती है | वह न तो तपसथा से और न 
यज्नानुष्ठानों द्वारा ही प्राप्य है 
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:;“परमास्मा इन्द्रियों से परे है. मन भ्री उसे नहीं जान सकता। 
उसे जानने के प्रयत्ञ में मन-वाणी को असफल होकर 
लौटना पड़ा ।” 

मन-वाणी से अगं।चर वह “अनन्त” हे। “वहाँ न नेत्रों 
की गम्य है, न वाणी की, न मन की ही | हम उसे नहीं जानते | 
हम नहीं जानते कि उसके विषय में कैसे सप्ाया जाय | 
“हम जो कुछ जानते हैं अथवा जो नहां जानते उस सबसे 
वह भिन्न हे |” उपनिषदों में आत्मा का वन प्राय 
निषेधात्मक रूप में हुआ हे | 

“बढ न स्थूल है न सृच्म, न हस्व न दीघं, न रक्त न 
मृदु, न छाया न अन्धकार, न वायु न आक्राश, निरपृह, 
रसना-प्राण-नेत्र-श्रोत्र-वागिन्द्रिययहित, वह अनाम, अरूप 
मुखरहित, और अप्राण है | उसकी तुलना किसी भी पदार्थ 
से नहीं की जा सकती है 

कुछ उपनिषद तो यथाथ में बड़े जोरदार शब्दों में 
उदधोषित करते हैं कि ब्रह्म की परिभाषा तो केवल निषेधात्मक 
ही हो सकती है जैसे कि “न यह ऐसा है, न वैसा है 

अचिन्त्य ब्रह्म की परिभाषा ही यही हो सकती है | ब्रह्मरूप 
इस चरम सत्य के आनन्त्य का प्रभाव उपनिषदों पर बहुत 
गहरा पड़ा है । पर ब्रह्म की. इसी विभ्रूति को प्रकट करने के 
प्रयन्ष में उपनिषद आधुनिक अज्ञेयताबाद (0870$02$70) 
की सीमा पर पहुँच जाते हैं | पर यंहद्द ठीक-ठीक अन्लेयतावाद 


3. तैसि० उ० २. ४ ;.%. क्रेम० ( १. ४ ) ; ३. केम० ( १. ३ ) 
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वाोध-्ान८यजक सपेपकावम-बीदिडककाक्रा पपरथ+ादडमाज,पदपछ भरयाप्ााामणकविकएक अषविपंपादीदशाराकाता कपमाएकादशजअ्पधा 'टफणपमामाफलयदुसपाादारकाक 





हएलपमाबुकाए+<अदकाकलःका३७,.एन्‍ताला+कपए०थ काला. 





. [२४४५ | 


नहीं हैं । यद्यपि पत्रह्म के सम्बन्ध में अज्ञेयता स्त्रीकार की 
गई है, परन्तु आधुनिक अज्ञेयतावाद के प्रति आसक्ति का 
ब्रलपृर्वक खण्डन भी किया गया है । 

“में यह नहीं मानता कि मैंने इश्वर को भली भाँति जान 
लिया है | यह भी बात नहीं हे कि मैं उसे नहीं जानता 
आर न यही है कि मैं उसे जानता ही हूँ. ।” ईश्वर-ज्ञान के 
सम्बन्ध में जो भी आवश्यक प्रश्न उठाये गये हैं, उपनिषदों 
में उनके सम्बन्ध में यही व्यापक धारणा है। 

“जो यह सोचता है कि उसने ईश्वर को नहीं जाना हैं, 
उसने यथा्थतया उसे जान लिया है| इसके विपरीत. जो 
यह मानता है कि उसने जान ही लिया है. बह यथार्थ में उसे 
नहीं जानता है | जो सचमुच विद्वान है उसकी धारणा यही 
है कि उसने ईश्वर को नहीं जाना है, परन्तु जो उतना विद्वान 
नहीं है, वह यही सोचता हे कि उसने ईश्वर को जान 
लिया है 

. “थदि तुम सोचते हो कि मैंने ईश्वर को भली भाँति जान 
लिया है, तो निश्चय ही तुम्हें ईश्वर के स्वरूप का ज्ञान नहीं 
हुआ है 

ईश्वर-सम्बन्धी ज्ञान के महत्त्वप॒ण प्रश्न का यह बहुत ही 
उचित और गम्भीरतम इष्टिकोश है । यह दृष्टिकोश ईश्वर के 
ज्ञान की समुपलब्धि की इृढ़ .निश्चयात्मकता प्रकट करता है 
साथ ही ईश्वर की अनन्त विश्वृति के प्रति श्रद्धा एवं मंय से 
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सम्मार्जित है | यहीं हमें आधुनिक अज्ञेयतावाद-सम्बन्धी साहित्य 
की अपेक्षा उपनिषदों का महत्त्व परिलक्षित होता हे और 
हम उससे प्रभावित होते हैं। उपनिषद ब्रह्म-ज्ञान की शिक्षा 
तो देते हैँ, साथ ही ब्रह्म के अनन्त ऐश्वय और विभ्वति के 
आगे कॉपते हें । 

ब्रह्म-ज्ञान-सम्बन्धी संभावना का उत्तर देते हुए उपनिषदों 
ने उस प्रक्रियां को विस्तार-पवंक बताया है जिसके द्वारा यह 
ज्ञान प्राप्त हो सकता हैं | इसके अन्तर्गत सबसे पहले यह स्पष्ट 
रूप से बताया गया है कि केवल विद्या या पारिडत्य के बल 
पर ईश्वर को नहीं जान सकता । “आत्मसाक्षात्कार प्रवचन 
मेघा, अथवा अधिक अध्ययन द्वारा नहीं होता ।” 

इसके बाद यह निर्धारित किया गया है कि “जब तक 
हृदय शुद्ध नहीं हुआ है, इन्द्रियाँ संयमित और अनुशासित 
नहीं हुई हैं, तब तक केवल बौद्धिक क्रिया द्वारा ब्रह्म-ज्ञान 
नहीं हो सकता है 

इस उपयुक्त निषेधात्मक प्रणाली के बाद विद्धयात्मक 
प्रक्रिया के अन्तगंत यह स्पष्ट रूप से बताया गया है कि “सत्य, 
आत्म-संयम और पूर्ण-ज्ञान के आश्रय से 'ब्रह्म-ज्ञान! प्राप्त 
होता है 

ब्रह्म-प्र।तति के साधन के रूप में 'वप' के ऊपर उपनिषद 
के ऋषियों ने बड़ा बल दिया है। 

“तप के द्वारा ब्रह्म को जानो 
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तप का तात्पय ठीक-ठीक क्‍या है, यह बहुत कुछ स्पष्ट 
नहीं है । पिछले काल में 'तप' का अभिप्राय है शारीरिक 
उत्पीड़न और वैराग्य, परन्तु उपनिषदों में तप का रुकान 
अधिकतर विचार की गम्भीरता और चित्त की एकाग्रता की 
ओर है । ब्रह्म-साक्षात्कार की अन्तिम और श्रत्यावश्यक शर्त 
निश्चित रूप से चित्त की शुद्धता मानी गई है। श्रन्य प्रकार 
की योग्यताएँ केवल उसी लक्ष्य के सामान्य साधन हैं | जिनका 
चित्त शुद्ध है केवल वही ब्रह्म-साक्षात्कार की आशा कर 
सकते हैं । 

“जिनकी अन्तरात्मा पृणाज्ञान धारा परिपृत है, वे उस 
पुनीत ब्रह्म की मलक ध्यानावस्था में प्राप्त करते हैं. ।” इस 
स्थल पर उपनिषद और इंजील में प्रा-पूरा साम्य है। 
ईसाई-धम के ग्रवत्तक ईशु ( मसीह ) ने यह उद्बोषित किया 
कि, “धन्य हैं वे जिनका दृदय शुद्ध है क्योंकि वे ईश्वर का 
साक्षात्कार करेंगे। ईशु के कुछ शताब्दी पूर्व उपनिषद्‌ के 
ऋषियों ने यही शिक्षा, अधिक जोरदार भाषा में, दी थी। 

कठ और मुण्डकोपनिषद्‌, दोनों मे ही हमें एक विचित्र 
अनुच्छेद मिलता है जो पहिले से ही ईसाइयों के चुनाव के 
सिद्धान्त को जानता हुआ प्रतीत होता हे | 

“/जिस किसी को वह चुनता है, वह उसके द्वारा लम्य 
है। भात्मा उसको अपने ही तनु के रूप में चुनता है 
यहाँ पर ऐसा लगेगा कि ब्रह्म की प्रात्ति भक्त के परिश्रम के 
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मुर्णीं पर. आश्रित नहीं हे, वरन्‌ पंरमात्मा की स्वतंत्र कृपा है । 
बह उसे उसको प्रदान करता है जिस किसी को वह चुनता 
है | यहाँ पर हम प्रेसाद अथवा दैवी कृपा के सिद्धान्त का 
जन्म देखते हैं जो कि भारतीय एवं इसाई-अध्यात्मविद्या के 
भक्तिं-सम्प्रदाय का सार है । 
ब्रह्म- ज्ञान अथवा ब्रह्म-दशन उपनिषदों का यथाथ में लक्ष्य 
नहीं है | यह उनके लक्ष्य का एक साधन है। यह घोषित 
किया गया है कि सभी भाध्यात्मिक चेष्टाओं और अम्यासों 
का अन्तिम विषय, अन्तिम लक्ष्य अमृतत्व” है। उपनिषद्‌ 
बार॑म्बार यह घोषणा करते हैं कि ब्रह्म को जानकर, भक्त 
अमर हो जाता है | - 
“वे जो इसको जानते हैं, अमृत हो जाते हैं 
“उस एक सब व्यापक ईश्वर को जानकर लोग अमृत हो जाते हैं. [” 
“बे अमृत हो जाते हैं जो उस ईश्वर को जानते हैं जिसे 
हृदय, आत्मों और मन के द्वारा ग्रहण किया जाता है 
“धीरे पुरुष, सब भूतों में ब्रह्म का अलुभर्ग करके, इस 
लोक से जाकर, अंम्रत हो जाता हैं की 
४ इस प्रेंझए यह स्पष्ट है कि उपिंनिषदों के ऋषियों ने 
अमृतत्त॒ की कामनं। की थी। श्रच्छा तो इस अमृतत्त्व का: 
अमिंध्ाय क्या है ? क्यों यह केवले 'शोरीरिक मृत्यु पंर विजय! 
हो सकता हैं £ कुछ ऐसे श्रेनुच्छेद ( अवश्य ) हैं जिनंसे इस 
प्रकारं का निष्कर्ष निकाला जा सकेताहै। 


. १. ,कठ० ड० २. ६. ६; २. श्वेता$ ड० ३. ७; ३. श्वेता० ड० 
8, १७; ४७. केन० ड० २. <।॥ 
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“उसको जानकर व्यक्ति मृत्यु को पार कर जाता.है' ।” 

“उस (भव ) को जानकर ( भक्त ) मृत्यु के मुख से बच 
जात? है ।” किन्तु उपनिषद्‌ के ऋषियों को इस प्रकार के 
अनु "छे दों को शारीरिक मृत्यु को जीतने के दिखावटी अर्थ में 
लेना अभिमत न था। 

इसके विपरीत अनेक असन्दिग्ध संकेत मिलते हैं । कुछ 
ऐसे भी स्थल हैं जहाँ यह कहा गया है कि इस जीबन में 
कोई भी अमृतत्व को पा सकता है । 

! “भ्रत्यु-पाशों को तोड़कर ( इस ) शरीर की मृत्यु के पहले 
ही वह शोक से मुक्त हो जाता दे और स्वग में आनन्द 
करता है । 

फिर कुछ अनुच्छेद निर्देश करते हैं कि अमृतत्व मृत्यु 
के बाद ही प्राप्त होता है | “इस लोक से जाकर वे अमृत हो 
जाते हैं. ।” 

इस प्रकार यह' बहुत स्पष्ट नहीं है कि उपनिषदों के 
ऋषियों का 'अमृत होने! से क्‍या तात्पयं था। उत्तरकालीन 
हिन्दूधर्म में अ्रध्यात्मिक संस्कृति का लक्ष्य निश्चित रूप से, 
जीवन-मरण के चक्र से मुक्ति समझा. जाता था। पिछुले 
जीवन के श्रच्छे और बुरे कर्मों के, अनुसार, मृत्यु के पश्चात्‌ 
किसी न किसी लोक में, आत्मा के पुनजन्म पर विश्वास 
क्रिया जाता था| इस प्रकार जन्म-मरण का एक अनन्त चक्र 


श्वेता« उ. ४. ८.३ २. कठ० .उ० १. ३. १२ ; 
३, कूढ० उ७ १, १. १८ ; ४. फैन ० 3०. २..२.। 
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था जिससे भक्त मुक्त किया जायगा | उपनिष दों में हम इस 
सिद्धान्त की पूवे सूचना पाते हैं। “वह उस पद को ग्राप्त 
कर लेता है जहाँ से फिर वह जन्म नहीं लेता 

“जो यह समभता है कि केवल यही लोक है और इसके 
बाद ( फिर कोई ) दूसरा लोक नहीं हे, वह बारम्बार मेरे बश 
में आता है 

किन्तु पुनजन्म में विश्वास और उससे मुक्ति की इच्छा, 
उपनिषदों में बिलकुल निश्चित नहीं बनी रही थीं। अमृतत्व 
शान्ति और आनन्द की एक भअवस्था थी, जिसके लिए उप- 
निषदों के ऋषि कामना करते थे | 

“पुरुष उस अमृत, विश्व के धारण करनेवाले शिवरूप 
ब्रह्म को जानकर परमपद को प्राप्त करता है 

जो ब्रह्म को जानते थे, उन्हीं का शार्वत सख था । 

“४ ( केवल ) वे शाश्वत सुख पाते हैं और अन्य ( कोई ) 
नहीं | 99 

“सचमुच वह ब्रह्म ही हो जाता हैं जो परम अहम को जानता 
है। उसके कुल में कोई भी अब्रह्मविद जन्म नहीं लेता | वह 
शोक को तरता है, और पाप को तरता है । दइदयप्रन्थियों से 
मुक्त होकर .वह अमर हो जाता है ।” 
उपनिषदों में यह भाव ओतप्रोत हैं । 
नित्य अह्म को जानकर भक्त अपने श्आत्मानन्द को पाता 





जा अम्यामाफाअनममसारन्‍का, सकरयमपरलइ०८&यकाउ७।..पसमप्रदाना-रयूक+पवारएचटन्‍वतापटू>..ओपरा-८ रा क-बाधथक- वाया पामपयाकापसमराकमतक, 





१, कुड्७ 3७ १, 3, ६८ | २, कंढें० 2० १. ३२, ६ ॥ 
है, श्वेता० ७, १४। ३. कट ० ड० २, २. ११ । 
२. मुद्दध० ड० 8६. २. ६ | द ' इं 
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है | वह शोक और पाप से ऊपर उठ जाता है। वह द्वदय- 
ग्रन्थियों से मुक्त द्वो जाता है । 

इस प्रकार उपनिषदों का अमृत---उसका जो भी तात्पर्य 
हो अथवा न हो---शोक, विपत्ति और थाप से दूर होना 
ओऔर आनन्दरूप ब्रह्म के सान्निध्य में शाश्वत शान्ति और 
सख में रहना है | 

संक्षेप में अत्यन्त दाशनिक और उत्साहबधक उपनिषदों 
की इसी प्रकार की शिक्षा है । यहाँ हमें ज्ञान और भक्ति की, 
जो बहुत ही उत्कृष्ट और गम्मीर तत्त्त्र हैं, एक व्यत्रस्था मिलती 
है | हमें यह कहते हुए खेद होता है कि उपनिषदों का 
जितना ज्ञान विश्व के राष्ट्रों को होना अपेक्तित है, उतना 
उन्हें नहीं है | जब उपनिषदों का मर्म लोग समेगे तो 
निश्चय ही ये मानवता की बहुमूल्य वसीयत के समान परम 
श्लाधनीय माने जायेंगे । 


अध्याय २० 
दाशनिक मत 


“मैं कौन हूँ ? मैं क्या हूँ ? एक शब्द, एक गति, एक रूप 
आर शाश्वत मस्तिष्क (0९:७७ 7770) का एक मूत्तरूप को. 
प्राप्त विचार [--कालौइल 


इस स्थल पर दाशंनिक विचारधाराशों के संबंध में कुछ 
शब्द कह देना उपयुक्त होंगा; क्योंकि मारतवर्ष में - धरम में. 
दशन का मलल्नोत निहित है | 'धर्म' से ही उसे प्रेरणा मिली 
ओर “धम' के ही उद्दश्यों की पूत्ति उसका ध्येय रद्या | दशन 
का स्पष्ट रूप से स्वीकृत ध्येय वही था, जो धर्म का । यह 
ध्येय था मनुष्यमात्र के आत्यन्तिक दुःख को दूर करना। 
पिछले खेबे के धार्मिक सिद्धान्तों पर दाशनिक मतों का बहुत 
गहरा प्रभाव पड़ा । 

दाशनिक मतों का उदगम उपनिषदों के विचारों से हुआ, 
चाहे उनका वत्तमान रूप बहुत समय बाद स्थिर हुआ हो। 
उपनिषदों में किसी एक ही दाशनिक सिद्धान्त.का समन्वित 
रूप उपलब्ध नहीं है। उनमें आध्यात्मिक इंष्टिकोणों की 
मॉाँकी है, ऋषियों द्वारा की गई सत्य के अन्वेषणा-संबंधी 
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झन्त:प्रेरणाएं हैं| फिर भी आगे चलकर विकसित होनेवाले 
अनेक दशनों के ज्नोत उनमें मौजूद हैं | सभी भारतीय दर्शनों 
ने अलग-अलग अपने को उपनिषदों के ही प्रामाए्य पर 
आधारित किया है | उपनिषदों के बाद का काल एक बड़ी 
ही तीत्र बौद्धिक क्रान्ति का युग था, चाहे यह क्रान्ति नितान्त 
मौलिक न रही हो | ऐसा लगता है कि विचारकों का एक 
बड़ा समुदाय, उपनिषदों में गभित विचार-धाराओं के अनु- 
शीलन एवं उन्हें समन्वित रूप में व्यक्त करने में संलग्न था। 
बौद्धकाल में अनेक दाशनिक मत प्रचलित थे, जो बिलकुल 
स्पष्ट न थे । ब्रह्मजाल्सुत्त में ऐसे ६२ मतों का उल्लेख है। 
इनके विषय में यह धारणा है कि बुद्ध ने इन सबका खंडन 
किया था। जैन-प्रन्थों में तो इनसे भी अधिक संख्या तत्कालीन 
मतों की मिलती है । इसमें तो कोई सन्देह ही नहीं कि 
बुद्ध के जन्म-काज्न में भारत में अनेक दाशंनिक मतों का 
विकास हो चुका था | इनमें से जो बहुत उच्चकोटि के थे बे 
बने रह गये और आगे चलकर न्याय, वैशेषिक, सांख्य, योग, 
बेदान्त और मीमांसा के नाम से प्रसिद्ध हुए । 

इन: दर्शनों का विशदीकरण इस समय अपेक्षित नहीं है । 
यहाँ तो उनकी संक्षिप्त भूमिका का प्रदर्शन, धम के विकास- ' 
छेन्न में उनका प्रभाव और संबंध का निर्देश ही पर्याप्त होगा । 
यह तो अभी कहा जा चुका है कि उनका उद्गम उपनिषदों 
में निहित अन्तंद् ष्टि द्वारा प्रत्यक्षीक्त तथ्यों से हुआ । यह. 
भी प्रतीत होता है कि उपनिषदों के युग की समाप्ति होते 
होते कुंछ॒ मतों का स्वरूप निधोरित हो चुका था और उनका 
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विशिष्ट नामकरण भी हो चुका था| यद्द तो हम देख ही 
चुके हैं. कि रवेताश्वतर उपनिषद्‌ में दो मतों का नाम लेकर 
उल्लेख हुआ हे--सांख्य और योग | 
उपयुक्त समग्र सामग्री के अभाव में भी, उपनिषद्-काल से 
लेकर भिन्न-भिन्न दाशनिक मतों के विकास का श्रध्ययन मनो- 
रंजक होगा । परन्तु इस समय द्वम इस प्रकार का अनुशीलन 
नहीं कर सकते | उनके विक स का काल-निर्णय भा यहाँ 
संभव नहीं | 
निस्संदेह सभी दर्शनों में ब्रेदान्त-दशन बहुत महत्त्वपुरण 
है | वतमान उपनिषदों में से, ईश्वर-जीव-संसार-संबंधी एक 
समन्वित सिद्धान्त ढूँ ढ़ निकालने का प्रयतज्ञ ही इस दशन का 
मूल है। यह तो स्वाभात्रिक था कि विचारक और उपनिषपदों 
के प्रशंसक, उपनिषदों को मथकर किसी एक दाशनिक 
सिद्धान्त को निकालें | इस काय में उन्हें सफलता मिली--- 
उपनिषदों के कुछु विशिष्ट विचारों को एक जगह सुग्रथित 
करके । अह्मसृत्र' के नाम से प्रसिद्ध ग्रन्थ इसी प्रयज्ञ का परि- 
णाम है । परम्परया इसे व्यास द्वारा रचित माना जाता है । 
इसी से इसे “व्यासस्‌त्र' भी कहा जाता है। पर “व्यास' तो 
'एक काह्पनिक नाम है | कम से कम यह ग्रन्थ उन व्यास की 
रचना नहीं हो सकती, जिन्हें प्राचीन परम्परा से वेदों का 
संकलनकर्त्ता तथा महाभारत का रचयिता माना जाता है। 
इसके रचयिता महर्षि वादरायण माने जाते हैं और यह ब्रात 
अधिक पंभव भी लगती है। जैसे इसके रचयिता. के विषय में 
निश्चय नहीं है, वेसे है इसके रचना-काल के विषय में भी 
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कोई निर्णय नहीं | तथापि हमें यह मानने में कोई आपत्ति 
नहीं कि इसकी रचना ( ईसवी पूर्व ) प्रथम शताब्दी के पूर्वाद््ध 
और (६० पू० ) द्वितीय शताब्दी के उत्तराद्ध के मध्य में 
किसी समय हुई होगी | इस ग्रन्थ की रचना सूत्रों के रूप में 
होने से यह तो सिद्ध ही हो जाता है कि जिस दाशनिक 
सिद्धान्त को सूत्रबद्ध किया गया है वह कुछ पहले से मौजूद 
था। उपनिषदों के दशन को साररूप में प्रकट करना इस 
ग्रन्थ का मुख्य प्रयोजन है | परन्तु, जैसा कि हमने अभी देगा 
है, उपनिषदों में कोई एक सुनिश्चित और समन्वित दाशनिक 
विचारधारा नहीं है | उपनिषदों में तो विभिन्न एवं परस्पर 
असम्बद्ध विचारधाराएँ मिलती हैं, जिनका कि आगे चलकर 
भिन्न-भिन्न दशनों के रूप में विकास हुआ। तथापि वेदान्त- 
दश न उपनिषदों की व्यापक और प्रधान विचारधारा का 
प्रतिनिधित्व करने का दावा कर सकता है | फिर भी कठिनाई 
यह है कि ब्रह्म-सत्र इतना संक्षित और दुर्बोध है कि विना 
किसी भाष्य के उसका समझना कठिन है। इस पर अनेक 
भाष्य लिखे भी गये हैं, जिनमें एक ही सूत्र के परस्पर विरोधी 
अर्थ मिलते हैं । 

इन भाष्यों में, ८्वीं शताब्दी (३० पू० ) के प्रसिद्ध 
दाशंनिक शंकर द्वारा लिखा गया भाष्य बहुत महत्त्वपूणा है । 
शंकर ने अहासूत्र का भाष्य इस तरह लिखा है कि उससे 
एकान्ततः अद्वैत-सिद्धान्त का ही ग्रतिपादन होता है | इस 
सिद्धान्त के अनुसार अनिर्देश्य पारमाथिक सत्ता एक ही हे 
ओर नानात्व केवल श्रान्ति है | लेखक की देदीप्यमान तार्किक 
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ञ्युत्पनता के कारण, भारत में शंकर के अद्वैतवाद के अनेक 
मतानुयायी हो गये । दाशनिक मत के रूप में यह सिद्धान्त 
बड़ा ही श्रदूभुत है । परन्तु इस बात में सन्देह की बढह्ः 
गुजाइश है कि यह ब्रह्मसत्र के अन्तनिहित गृह विचारों को 
सही-सही प्रकट करता है। इस अद्वत-सिद्धान्त-प्रतिपादक 
भाष्य के लेखक के अतिरिक्त इनके पहले के अन्य भाष्यकार 
हुए हैं, जिन्हें अक्मसत्र में द्वेत-सिद्धान्त तथा विशिष्टाह्रत- 
सिद्धान्त दिखाई पड़ा था | भगवद्गीता--जो अहमसूत्र के ही 
सिद्धान्तों को प्रकट करने का दावा! करती हे--त-सिद्धान्त- 
परक है, कम से कम शंकर के अद्वैतवाद से तो बहुत दूर है । 
शंकर इस दाशनिक सिद्धान्त के प्रवत्तक न थे। संभवत: इसके 
आ।दिप्रवत्तक आचाय गौड़प'द थे, जो एक अदभुत व्यक्ति 
ओर मौलिक विचारों के प्रवत्तेक मालूम द्वोते हैं। शंकर ने तो 
उनकी भृरि-भूरि प्रशंसा की है | वे गोविन्द के गुरु थे; और 
गोविन्द शंकर के गुरु थे | यद्द बात महतत्त्वपूण है कि अपने 
दशन के मूलप्रवत्तक के रूप में उन्होंने गौड़पाद को स्वीकार 
किया है, न कि वादरायश को । गौड़पाद ने ब्रह्मसत्र पर 
कोई भाष्य नहीं लिखा, परन्तु माण्ड्क्य उपनिषद पर---जो 
सबसे छोटे उपनिषदों में से एक है---अपने भाष्य के रूप में 
निजी सिद्धान्त का प्रतिपादन किया है। परन्तु शंकर ने गौद- 
'पाद के अद्वेत-दशन को बअहसूत्र से सम्बद्ध करने का प्रयक्ष 
किया है | एतदथ उन्होंने उस पर एक बृद्धत्‌ भाष्य लिखा, 
जो आज भी इस दशन की विशद रूप से व्याह्ृष्या करनेवाला 
ग्रन्थ माना जाता है। ' । 
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वेदान्तदशन के सभी भेदों में पारमार्थिक या चरम सत्ता 
एक ही मानी गई है । इसके साक्षात्‌ विरोध में सांख्यदशन ने 
दो भिन्न चरम सत्ताएँ प्रतिपादित कौ---पुरुष और प्रकृति । 
पुरुष अनेक हैं | परन्तु उनका यथार्थ स्वरूप एवं कार्य स्पष्ट 
नहीं हे | समग्र सष्टि पुरुष और प्रकृति ने अन्योन्य प्रभाव 
का परिणाम है। वेदान्त ने एक ही सत्ता का प्रतिपादन किया 
हे और समग्र विश्व को या तो श्रान्ति माना है या उसी चरम 
सत्ता का विवत्त, जो अपनी सत्ता के लिए उसी परम पुरुष पर 
निर्भर है। दूसरी ओर सांख्य ने यह घोषणा की कि पुरुष 
और प्रकृति ये दो एक दूसरे से निरपेक्ष स्वतंत्र सत्ताएँ हैं 
ओर ईश्वर जैसी कोई सत्ता नहीं है| प्रकृति का स्वरूप ठीक- 
ठीक समकना भी आसान नहीं। यद्यपि उसे चरम और 
स्वतन्त्र सत्ता माना गया हे, तथापि वह. सत्व, रजस और 
तमस इन तीन गणों के समन्वय से निर्मित मानी गई हैं। 
प्रकृति इन तीन गुण्णो की साम्यावस्था है। सृष्टि के पहले 
केवल प्रकृति थी, जिसमें गणों का तिरोधान था और बे लय 
की अवस्था में थे तथा अन्योन्य विरोधशीलता के कारण 
जिन्होंने एक साम्यात्रस्था उत्पन्न कर दी थी, वह अवस्था ही 
प्रकृति थी। जब इस साम्यावस्था में क्षोभ उत्पन्न हुआ तब 
गुणों में वैधम्य के कारण अनेक पदाथ उत्पन्न हुए। प्रलय के 
समथ गुण फिर साम्यावस्था को प्राप्त हुए और सभी सत्ताएँ 
मूल-प्रकृति में समा गई । परन्तु इससे यह स्पष्ट नहीं होता कि 
प्रकृति में क्यों और कैसे ज्ञोम होता है ? यह सिद्धान्तरूप 
से मान लिया गया है कि प्रकृति का संबंध ही पुरुषों के साथ 
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ऐसा है और यह भी कि जड़प्रकृति का एक सहज स्वभाव ही 
ऐसा है कि उसके सभी विकास और परिवत्तेन भिन्न-भिन्न 
पुरुषों के लिए अपेक्षित होते हैं, जिनके द्वारा अनुभव- 
जन्य सुखोपभोग एवं दुःखों की पीड़ा होती है और ये 
ही दन्द्रात्मक अनुभव उसके प्रयोजन हैं। प्रकृति का यही 
विलस अन्त में पुरुषों को 'क्ेवल्य' या मुक्ति की ओर ले 
जाता है । 
सांख्य-सम्मत सृष्टिवाद की व्याख्या यहाँ अपेक्षित नहीं । 
यह सृष्टिवाद बहुत पेचीदा भी है | दर्शनों की चर्चा करने का 
जो हमारा यहाँ प्रयोजन है उसके अनुसार सांख्यदशन- का 
एक बहुत रोचक स्थल हे इंश्वर या ब्रह्म की सत्ता के संबंध में 
सभी सिद्धान्तों का निराकरण । ऐसी स्थिति में कट्टर हिन्दुओं 
ने भी सांख्यदशन का बहुत समादर किया है। कपिल को, 
जो परम्परया इस दशन के ग्रवत्त क माने जाते हैं, विष्णु के 
अबतारों में भी सम्मिलित कर लिया गया है । 
योगदशन की विचार-धारा में और सांख्य में बहुत कुछ 
साम्य है। अन्तर केवल यह है कि योग ने ईश्वरवाद को 
स्वीकार किया है, सांख्य ने नहीं | इसी से योग को ईश्वरबादी 
या 'सेश्वर सांझ्य/ कहा गया है। इसकी विशेषता यह है कि 
यह मानसिक शान्ति की साधनप्रणाजी को बताता हे | इसमें 
चित्तवृत्तिनिरोध की एक विशद और सम्पूर्ण प्रक्रिया का प्रति- 
पादन है । व्यावह्गरिक साधन-पद्धति से समन्वित होने के 
कारण भारत में इसका बहुत व्यापक प्रभाव रहा । अनेक 
साधकों ने योग-मार्ग का अनुसरण कियां और ऐसा माना 
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जाता है कि उन्हें शारीरिक और आध्यात्मिक अलौकिक 
शक्तियाँ प्राप्त हुई | योगदशन के प्रवत्त क पतञ्नलि माने जाते 
हैं, जिनके जन्मकाल और व्यक्तित्व के विषय में भी बड़ा मत- 
भेद है । ( ईंसवी पूव ) दूसरी शताब्दी के मध्य में पाणिनीय 
व्याकरण पर भाष्य लिखनेवाले ऋषि का नाम भी यही था। 
कुछु लोग इन्हीं वेयाकरण पतञ्ञलि को ही. योगदशन 
का ग्रवत्तक मानते हैं । परन्तु कुछ लोगों को इसमें 
सन्देह है । 

दाशनिक विचारों में न्याय और वैशेषिक बहुत कुछ समान 
हैं। ये दोनों दशन अन्य दशेनों की अपेक्षा बहुत यथाथवादी 
हैं| वेदान्त ने तो एक ही चरम सत्ता मानी हे, सांख्य और 
योग दो सत्ताएं मानते हैं, परन्तु न्याय और वैशेषिक-दशनों 
ने, ईश्वर के अतिरिक्त कम से कम नौ पदाथ माने हैं। ये 
पदार्थ हैं---प्थ्वी, अप, तेज, वायु, आकाश, काल, दिक, आत्मा 
ओर मन | 

न्याय और वैशेषिक-दशनों की आधारभूमिका अनुभव 
है । ये दोनों, चारों भूतों--प्रथ्वी, अप, तेज, वायु--के पर- 
माणुओं की नित्यता स्वीकार करते हैं | वे काल और देश की 
यथार्ष सत्ता में भी विश्वास करते हैं । ये प्रतिव्यक्ति के 
सम्बन्ध से भिन्न, आत्मा की सत्ता भी प्रतिपादित करते हैं । 
४९ ओर दुःख, इच्छा आदि गुण आत्मा के माने 
ग | ' 

वेशेषिक-दश न ने, विशेष रूप से, सृष्टि-संबंधी परमाणुवाद 
का विकास किया; जब कि न्याय अपने प्रमाणवाद के लिए 
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प्रसिद्ध है। अन्य दशनों की भाँति इनका भी चरम लक्ष्य 
मुक्ति की प्राप्ति है । इनके अनुसार पदार्थों के यथार्थ ज्ञान | 
द्वारा मुक्ति की प्राप्ति होती है । सांसारिक बंधन का कारण 
'मिथ्या ज्ञान! है । यथार्थ ज्ञान की प्राप्ति होने पर पुनजन्म नहीं 
होता और जीव बन्धनमुक्त हो जाता है । 

गौतम न्याय-दशन के प्रसिद्ध प्रवत्त क हैं | इनके विषय में 
हमें बहुत कम ज्ञान है | ऐसा माना जाता है कि ये (६० पृ० ) 
छुटी शताब्दी में हुए । वेशेषिक-दशन, जिसके आदि आचाय 
कणाद हैं, कुछ और पहले का कहा जाता है।परन्त ये काल- 
निणय-संबंधी धारणाएँ सन्दिग्प हैं | 

पडदशनों में अन्तिम मीमांसा या 'पूव-मीमांसा' है । यहा 
नाम इस उत्तर-मीमांसा---जिसे ही कभी-कभी वेदान्त भी कहते 
हें---का विरोधवाचक होने से दिया गया हैे। दाशनिक 
छत्र में इसका विशेष महत्त्व नहीं | यह केवल व्यावहारिक 
रूप से एक व्याख्यात्मक प्रणाली हे, जो वैदिक संहिताओं के 
संबंध में क्रशः विकसित होनेवाले यज्ञ के विधानों की 
बारीकियों की उपपत्ति और उनके तात्पय को प्रदर्शित करती 
है | इस दशन का संबंध-विशेष वेदों से ही है। इसके अन्य 
सब विचार वेदों के प्रामाण्य की अ्रपेद्षा गौण हैं। वेद अनादि 
हैं | इसी अनादित्व को सिद्ध करने के लिए, इस दशन ने 
ईश्वर-सत्ता को भी नहीं माना है। जीव-सत्ता तो इसे माननी- ही 
पड़ी है, अन्यथा यज्ञों का सम्पादन करता ही कौन ? अन्य 
दशनों के एवं हिन्दुओं की सनातन विचारधारा. के समान ही 
मीमांसा-दशन मुक्ति को पुनजन्म की निदृत्ति मानतां दे । जब 
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कोई व्यक्ति भोग द्वारा, सदसत्‌ कर्मों का क्षय कर देता है 
आर कर्म से विरत होकर नये कर्मजन्य परिणामों की शरृ खला 
विच्छिन्न कर देता है, तभी उसे मोक्ष मिलता है। यह मोक्ष 
एक शरीर के नाश के पश्चात्‌ नये शरीर की अनुपलब्धि होने 
पर ही मिलता है। अन्य सभी दशेनों के प्रतिकूल, मीमांसा 
प्रलय-सिद्धान्त को नहीं मानता; क्योंकि यह वेदों के अ्रनादित्व 
के प्रतिकूल है । मीमांसा के अनुसार 'शब्द' ही ज्ञान का मुख्य 
प्रमाण है । जैन, बौद्ध, चार्वाक और वैशेषिक-दशनों के 
अतिरिक्त, अन्य सभी भारतीय दशन “शब्द' को प्रमाण मानते 
हैं, पर मीमांसा में इसका विशेष महत्त्व है | निश्चय ही “शब्द' 
से अभिप्राय प्रधान रूप से वेदों से ही है| इसी से सम्बद्ध ज्ञान 
का स्वत: प्रामाण्यवाद है । मीमांसा-दर्शन का दावा है कि 
किसी प्रकार के ज्ञान की प्रामाणिकता उसी में निहित है, 
उसके लिए अन्य बाह्य प्रमाणों की अपेक्षा नहीं | न्‍्याय-दशन 
भी ज्ञान की स्वविषयाश्रित प्रामाणिकता पर हठ नहीं करता | 
न्याय के अनुसार ज्ञानतो ज्ञातृ-सापेक्ष होता है, अथोत्‌ विशेष 
अवस्थाओं में हममें ज्ञान उत्पन्न होता है । पर इस बात की 
कोई गारंटी नहीं है कि इस ज्ञान की बाह्य संसार में यथार्थ सत्ता 
है | इसके विपरीत मीमांसा एकान्तिक रूप से यथार्थवादी 
स्थिति का प्रतिनिधित्व करता है, जिसके अनुसार समग्र ज्ञान 
यथार्थ रूप से पदार्थनिष्ठ है । 

यह साधारणतया माना जाता है कि मीमांसा के प्रवत्त क 
जैमिनि हैं | इनका जीवन-काल (६० पूृ० ) दूसरी शताब्दी 
माना जाता है | परन्तु इसमें कोई सन्देद नहीं है कि इनके पहले 
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